Προφ M M RUBINSTEIN DESPRE SENSUL VIEȚII Partea I ESEURI ISTORICE ȘI CRITICE Fichte: „Omul este inițial nimic Ceea ce trebuie să fie, trebuie să devină n fă-te al tău * EDIȚIA AUTORULUI Biblioteca Runicilor Biblioteca Runiverse Biblioteca Runiverse Biblioteca Runiverse Προφ M M RUBINSTEIN DESPRE SENSUL VIEȚII Partea I ESEURI ISTORICE ȘI CRITICE Fichte: „Omul este inițial nimic Ceea ce ar trebui să fie, trebuie să devină și să devină prin propriile sale forțe EDIȚIA AUTORULUI Biblioteca Runieri L'yaintradsvii Gublit No Zach Tiraj Tino-litografie Buletinul Consiliului Leiinmy al -lea sovietic Biblioteca Runiverse Cuprins Pagină I Introducere I Problema sensului ca sarcină principală a filosofiei Partea I - eu Eseuri istorico-critice III Justificarea materialistă a vieții (Dühring, Lu- Cretium) IV Problema sensului vieții în filosofia optimismului și Simism (Leibniz și Schopenhauer) V Problema sensului vieții în filosofia kritipismului - (Kant) VI Problema sensului vieții în filosofia transcendentalului nogo idealism (Fichte) VII Justificarea vieții în filosofia panlogismului (Hegel) VIII Problema sensului vieții în filosofia spiritismului (Lotze, Lopatin) IX Justificarea vieții în filosofia transcendentismului religios și filozofic (Vl Solovyov) X Același (Bulgakov, Berdyaev) XI Apologia vieții pământești în filosofia esteticii roism (Nietzsche) XII Sensul vieții în filosofia evoluției creative (Berg- somn) xsh Ideea vieții ca cea mai înaltă categorie XIV Sensul pozitiv și condițiile afirmării sale Note Biblioteca Ru nicio credință Biblioteca Runiverse Prefaţă Împărțind cartea mea cu o prefață, mă ghidez de ideea că cititorului îi va fi mai ușor să înțeleagă construcțiile mele dacă este familiarizat cu ceea ce a condus la apariția operei mele Gândul despre viață și despre lume, care este firesc în sine, a găsit o întărire decisivă în interesul meu pentru pedagogie Munca mea este cauzată și motivată în mare măsură de acele obligații logice și vitale pe care mi le-am asumat în toată munca mea pedagogică anterioară Reflecția constantă asupra scopurilor pedagogiei și asupra sistemului ei, asupra filozofiei sale, m-a condus inevitabil la convingerea că un sistem de pedagogie armonios, complet complet, poate fi construit numai atunci când este posibil să se rezolve mai mult sau mai puțin cu succes problema semnificației lumea și viața, iar această întrebare depinde direct de răspunsul la întrebarea despre esența lumii și a vieții Munca mea pedagogică mi-a făcut absolut necesar să încerc să pun un fundament filozofic sub teoria mea pedagogică și, prin urmare, să o întăresc Astfel, pe drumul în care a fost scrisă cartea mea, am căutat nu numai satisfacerea nevoilor mele pur teoretice Prin urmare, este destul de de înțeles că am fost fascinat în munca mea nu de noutate sau originalitate, am căutat în filozofia mea nu atât un sistem complet, rafinat de construcții logice, cât o viziune reală asupra lumii, capabilă să ilumineze viața reală si aprofundarea lui În asemenea condiții, este de înțeles că nu am vrut să scriu o carte despre cărți, ci am încercat să scriu — oricât de obligatoriu ar suna — o carte despre viață și să o satur cu sucul real al realității și eficacității autentice Observând că cartea mea este în mare măsură legată de pedagogia mea, voi sublinia aici ideea lui Herbart că nu numai pedagogia depinde de filosofie, ci că pedagogia, dezvoltată corespunzător, ar trebui să conducă la adevărata filozofie Biblioteca Runiverse Din exterior, observ că mi-am scris opera într-o provincie îndepărtată, departe de marile depozite de cărți, în condiții extrem de nefavorabile Unele dintre repetițiile pe care cititorul le va întâlni în carte, am considerat inutil să le elimin, deoarece nu complică cartea, ci ajută la înțelegerea acesteia Din cauza condițiilor pur publicistice, publicarea lucrării mele a fost întârziată mult timp Condițiile actuale ale muncii mele mă privează de posibilitatea de a face toate completările necesare și, prin urmare, decid să-mi public lucrarea fără ele, deoarece în principalele caracteristici nu am nimic de schimbat în ea Regret mai ales că dificultățile de publicare mă obligă să public această primă parte a operei mele fără ca a doua parte să o completeze, deși formează un singur tot, iar prima pregătește terenul pentru a doua: în această ultimă parte, intitulată „Filosofia omului” , am expus în Principalele trăsături ale concepției mele filozofice: pe baza unei înțelegeri concrete a subiectului și a obiectului, construiesc o teorie a idealului-realismului monist și a antropocentrismului creator, complet eliberată de momentele transcendente, o teorie a esenței creativitatea, care, din punctul meu de vedere, rezolvă cu succes problema sensului Nu-mi pierd speranța că această parte principală a lucrării mele, care a fost de mult timp complet gata de publicare, va vedea în curând lumina zilei În orice caz, o judecată sănătoasă a muncii mele presupune o cunoaștere a lucrării mele în ansamblu M M Rubinstein e Biblioteca Runiverse I Introducere Sunt întrebări care sunt mai puternice decât timpul: criteriul noutăţii sau perimării nu le este aplicabil; există întrebări care confruntă conștiința noastră cu o necesitate inamovibilă, în timp ce viața însăși curge Printre aceste întrebări se numără și problema sensului vieții Desigur, trebuie amintit că pentru o persoană normală, sănătoasă, viața își poartă valoarea și justificarea în sine sau, mai bine spus, problema lor nu se pune deloc deocamdată, deoarece un sentiment direct de sănătate a vieții se stinge de la rădăcină orice a existat îndoială Pe de altă parte, în viața reală, în special în viața modernă, care ne captează atenția în cele mai diverse direcții, oamenii se reped într-o frământare incontrolabilă de griji lumești și impresii superficiale care nu contribuie la o reflecție profundă asupra sensului tuturor acestor lucruri Dar toate acestea sunt doar deocamdată: pentru fiecare persoană care gândește vine un moment în care iese brusc din puterea fluxului irezistibil al vieții și al tam-tamului superficial lumesc, iar apoi un veșnic nou, nemuritor se confruntă inevitabil cu el - în timp ce viața continuă și gândul funcționează , - o întrebare despre de ce sunt toate acestea, unde este sensul vieții, ce este cu adevărat necesar și important și ce este inutil și iluzoriu Expandându-se și extinzându-se, această întrebare trebuie să cuprindă în mod inevitabil plenitudinea întrebărilor filozofice, pentru că deja în înțelegerea obișnuită a vieții ea îmbrățișează atât individul, cât și mediul său, iar gândirea continuă, generalizându-se din ce în ce mai departe, la problema lumii întregi Noi, cu puterea noastră culturală și cu diverse manifestări în care intrăm în comunicare și interacțiune cu această realitate, venim cu cerințe certe și în mare parte foarte mari asupra lumii și vieții, dar ele ne amintesc la fiecare pas că locul nostru este limitat, și puterea „Eului” uman nu este un stăpân suveran nelimitat și este forțat să se mulțumească cu un loc mai modest Persoana și lucrul duc o luptă ireconciliabilă unul cu celălalt din secol în secol cu o anumită perspectivă că fiecare interval câștigat de unul marchează limitarea sferei celuilalt Această luptă are loc nu numai sub forma adaptării lumii lucrurilor la nevoi și dorințe Biblioteca Runiaers a omului, dar este însoțită de întrebarea despre semnificația și valoarea acestei lumi impersonale — întrebarea dacă semnificația lumii materiale este epuizată de sfera ființei fizice Întâlnirea cu acest gând este dictată în mod inevitabil de esența moralității umane, cerința de a determina sfera acțiunilor morale ale cuiva Nu este nevoie să subliniem cât de legitime sunt toate aceste gânduri din punct de vedere pur teoretic, din punctul de vedere al dorinței de a cunoaște Am dori doar să subliniem aici latura practică a problemei, importanța ca o persoană să știe cu ce așteptări are dreptul să intre în viață și în lume: are dreptate atunci când ia pozitivul pe drum, ca ceva care îi aparține de drept și negativul îi trezește un protest aprins în suflet? Toate aceste reflecții se intensifică mai ales în marile vremuri catastrofale pe care le-am trăit – în flăcările războiului mondial și ale revoluției – când tensiunea luptei pentru existență a atins proporții colosale, când viitorul a fost acoperit de nori întunecați și de o întrebare formidabilă atârnă peste toată cultura, peste toate cele mai bune aspirații și realizări ale omenirii Îndoielile noastre, întemeiate sau nu, adică o altă întrebare, merg foarte departe și ne obligă să ne întrebăm cu anxietate despre ce este uman în om, despre rolul rațiunii și al cunoașterii, despre relația lor cu morala și umanitatea Unde ne vom găsi în viitor, desigur, nimeni nu știe, dar fiecare dintre noi are o conștiință clară că trecem nu numai printr-o mare răsturnare politică și socială, ci că trăim o criză uriașă a întregii noastre culturi culturale constiinta De zeci de ani, îndoiala tot mai mare în multe valori de bază și-a atins limita Fericirea unui credincios pentru majoritatea oamenilor inteligenți a devenit o stare inaccesibilă de invidiat Acea încredere și stabilitate strălucitoare pe care credința sinceră și spontană le-a purtat și o poartă cu ea s-au dovedit a fi corodate de opera corupătoare a gândirii și a rațiunii și, ca urmare, au crescut șovăielile și îndoielile Dacă credinciosul nu renunță în niciun caz la dorința de a înțelege și de a înțelege, atunci cu atât mai mare este nevoia de a vedea lumina celor care șovăie și necredincioși Omul modern se repezi între două extreme, neputându-se opri la niciuna dintre ele: într-una, viața este înfățișată într-o formă pur pământească și adesea dezgustătoare animală, în cealaltă, totul este îndreptat către o altă lume, turnată în întregime sub forma de datorie și degajă frig din ea și lipsa de viață a mormântului De multă vreme, antiteza „mulțumire animală – martiriu” nu a fost pusă într-un grad atât de acut Fragmentarea spirituală a personalității a atras de multă vreme atenția observatorilor: Vl Solovyov, R Eucken și alții Simțim această angoasă cu atât mai greu pentru că acum ne străduim cu toată puterea noastră spirituală să dezvăluim întreaga personalitate Cu cât o persoană ne este mai dragă, cu atât mai dureros îi percepem umilința și întunericul modern în masă; cu cât omenirea și umanitatea sunt mai dragi, cu atât mai dureros pentru noi gândul că oamenii Biblioteca Runiverse în timpul nostru, ei sunt împărțiți în indivizi capabili să se taie unul pe altul, să se suprime și să se distrugă atât spiritual, cât și material; cu cât ideile de libertate, egalitate și fraternitate sunt mai dragi, cu atât mai teribilă este conștiința că lumea culturală se află într-o atmosferă de sclavie și înstrăinare Se poate spune, fără exagerare, că molocul profitului, interesele pântecei, au umplut întinderi vaste ale vieții, iar din acest moloch geamătul străzii în întreaga lume culturală Aberația vieții și-a găsit locul și în atitudinea noastră față de educație, care în multe privințe a stârnit justa indignare a lui Lev Tolstoi cu constrângerea și izolarea ei până la limitele unei culturi pur capului După ce a concretizat principiul „cunoașterea este putere”, oamenii din vremea noastră au început să se străduiască în cea mai mare grabă, într-un tam-tam adevărat, să apuce mai multe cunoștințe aplicabile vieții practice, certificate, diplome, pentru a se grăbi apoi mai departe agitație la suprafața vieții, fără ezitare și fără a pătrunde în sensul și valoarea acestei lupte pentru existență, desfășurându-se în condiții foarte grele și crude Așa-zisul oamenii cultivați în această poziție ar putea fi comparați cu fotbaliștii adulți și inteligenți, în bezna de a lua mingea în scopul și sensul vieții lor și se repetă frenetic după ea dintr-o parte în alta, înghesuindu-se, lovindu-se și doborându-se reciproc Fichte a spus G/i) că prin ceea ce o persoană iubește, pentru ceea ce tinde cu tot sufletul, se poate forma o idee vie despre viața sa și despre valoarea ei Dar mulți nu trăiesc pentru că nu iubesc și nu iubesc pentru că nu știu și nu gândesc Acum, când energia vieții a scăzut în noi, sfera puterii și a veseliei, care s-a revărsat printre grecii antici, gândul despre viață și despre lume este dictat de la sine Nu am avea deloc nevoie să justificăm un asemenea apel la problema sensului vieții dacă nu ar fi, în ochii majorității lumii științifice, o întrebare uzată, vulgarizată de ghicirea superficială Este caracteristic că istoria filozofiei este departe de a fi atât de bogată în studii directe asupra ei pe cât s-ar fi de așteptat, dar, pe de altă parte, indirect, niciun sistem nu ar putea-o ocoli chiar și atunci când nu a numit-o în mod conștient Nu putea fi altfel Omenirea din calea în întuneric în dezvoltarea sa istorică s-a mutat din ce în ce mai mult la conștientizarea cursului vieții și la participarea ei la el, până când, în cele din urmă, cu o largă dezvăluire a conștiinței de sine, și-a deschis oportunitatea de a încercați să îi influențați în mod conștient destinul și pentru aceasta este necesar să rezolvați problema sensului vieții Aici în introducere vom nota doar acel gând care a fost amintit pe scurt de noi și care se sugerează: în timp ce unii văd dificultăți de netrecut pentru forțele umane în întrebarea care ne interesează, alții sunt ferm convinși că soluția a fost găsită de mult prin revelație și este de neșters trăiește în sufletele credincioșilor Ei cred că au ceva atât de important, infinit de important pentru un om cu adevărat Biblioteca Runiverse viața, și anume nu doar să trăiești, ci și să simți și să realizezi că viața cuiva este îndreptățită: credința, așa cum ar fi, le oferă o garanție de încredere că toată viața pământească, cu toate laturile ei luminoase și întunecate, nu este fără scop, că toate acestea sunt necesare și că, în ultimă instanță, totul va ajunge la triumful absolut al bunătății, al dreptății și al tuturor valorilor absolute Da, fericiți cei care cred Dar mai fericiți sunt cei care caută Credința imediată nu numai că nu poate închide calea către iluminarea ulterioară a conștiinței cuiva, dar crezând că există un sens, o persoană își dorește și, cel mai important, trebuie să-l dorească, să-l recunoască și să-l înțeleagă Luând punctul de vedere al unei persoane direct credincioase, am spus: credința îmi garantează o convingere de neclintit că lumea, viața și personalitatea au atât sursa lor absolută, cât și sensul lor absolut și sensul lor profund Dar atunci apare o întrebare pe care trebuie să o decid cu am: liderul suprem cunoaște obiectivele finale și planul și cursul a tot ceea ce se face, dar eu, un soldat obișnuit sau doar șeful unui detașament separat, trebuie, la cel mai bine din capacitatea mea, merg conștient în limitele sarcinilor mele limitate; Nu trebuie doar să fac, ci tocmai pentru cauză și să înțeleg ce fac și ce trebuie să fac; Eu, din poziția mea individuală, trebuie să încerc să-mi înțeleg atitudinea față de cursul general, față de întreaga lume; Trebuie în mod liber, adică dorind conștient și inteligent ceea ce îmi spune credința mea imediată (*/r) Astfel, formularea problemei sensului vieții este dictată din toate punctele de vedere În acest caz, viața este ca munca, despre care Dostoievski spune (І / i): „Dacă ar fi vrut să zdrobească complet, să distrugă o persoană, să o pedepsească cu cea mai groaznică pedeapsă, astfel încât cel mai groaznic criminal să se înfioare de această pedeapsă și să vă fie frică de el în avans, ar merita doar să acordați lucrării caracterul complet, total inutilitate și prostie Trebuie să existe sens, altfel viața este distrusă; starea de lucruri nu se schimbă deloc din faptul că marea majoritate se mulțumește fie cu credința imediată, fie cu aspirațiile vagi Dacă soluția sa filosofică este posibilă și sub ce formă, conținutul acestei lucrări ar trebui să vorbească despre acest lucru II Problema sensului ca sarcină principală a filosofiei Filosofia, care a înlănțuit și încă înlănțuiește gândurile oamenilor gânditori la cele mai intime întrebări, este în istoria sa o ilustrare vie a legendei Phoenix, care, arzând, a renascut din propria cenușă: totul este țesut din moarte sentințe la ea, care adesea se transformă imediat în triumful ei Filosofia nu este doar doctrina celor mai mari întrebări care pot excita o persoană, dar ea rămâne totuși grozavă în sine io Biblioteca Runieri problema, poate cea mai dificilă și prima dintre toate pe care ea încearcă să o rezolve Apelând la ea pentru rezolvarea întrebării despre sensul vieții, despre personalitatea și aspirațiile ei, trebuie în primul rând să ne întrebăm cine este, această persoană misterioasă de la care așteptăm cu toții atât de mult și care încă nu a arătat tuturor aceeași față stabilă, cu o singură față Întrebarea noastră despre ea este cu atât mai justificată cu cât problema sensului în filozofie însăși s-a dovedit a fi nu doar retrogradată pe plan secund, dar costumul purtat cu scrieri ieftine a lipsit-o aproape complet de dreptul de a apărea în societatea aristocratică a problemele filozofice predominante și cu atât mai mult să ridice problema dreptului ei de naștere incontestabil Un obstacol de netrecut în calea acestui lucru a fost faptul că filozofia s-a cufundat cu capul înainte în mici întrebări sceptice, mai ales epistemologice, iar nori întregi – la un anumit stadiu, poate necesar – de cercetare de specialitate au ascuns soarele cu adevărat filozofic; încetul cu încetul mijloacele s-au transformat într-un scop și nu am mai văzut pădurea din cauza copacilor Comunicarea noastră vecină cu științele pozitive speciale și metodele lor s-a dovedit a fi mult mai obligatorie decât s-ar putea presupune la prima vedere: ei nu numai că au fertilizat-o, dar în același timp au limitat-o, terminând adesea atitudinea lor față de ea cu o directă negarea dreptului său de a exista, acuzând-o că ocupă regiunile altor oameni În vremea noastră, filozofia a atârnat între științe și reflecțiile artistice și cotidiene: științele o tratează cu reținere, apoi direct negativ și se referă la viață și artă, în timp ce arta și viața o ocolesc ca de la știință Și trebuie să recunoaștem că filosofia rătăcește de multă vreme și continuă să rătăcească până astăzi departe de viață Trăind doar cu amintiri mândre ale fostei ei poziții regale, ale cărei ecouri se păstrează în numele ei, ea, recrutătoare de prieteni ai înțelepciunii, a intrat într-o etapă de răcire puternică între ea și viață: dacă odată filosofia a încercat să anticipeze viața, să determină cel puțin parțial cursul său, iar filosoful a fost în același timp, sau tocmai din această cauză, un profesor, acum filozofia de cele mai multe ori pur și simplu rămâne în urmă evenimentelor, fiind cu întârziere la sărbătoarea vieții Faptul că bufnița Minervei își începe zborul, la îndrumarea unuia dintre marii săi preoți (Hegel), abia odată cu amurgul, este o justă, în același timp grea, biciuitoare recunoaștere a timpului nostru Pentru a ieși din această situație dureroasă, filosofia trebuie să găsească un limbaj demn de ea, trebuie să se determine pe sine și să nu se ofilească în curțile științei sau ale vieții Ea trebuie să vorbească cu un limbaj puternic al realității vie autentice, și nu despre o mumie uscată, de la care se îndepărtează toate viețuitoarele (u/i)”, trebuie, în primul rând, să nu neglijeze acele gânduri pentru care se luptă fiecare suflet uman valoros , iar în Centrul lor - problema sensului vieții Trebuie să se dezlege unsprezece Biblioteca Runiverse scolastică adevărată și dă frâu liber luptei tale acum înăbușite pentru viață și viață și întâmpină cu bucurie efortul vieții către ea în cele mai profunde curente; trebuie să se învie din nou ca doctrină a înțelepciunii vitale în sensul cel mai larg și profund al cuvântului Atunci ea va suferi fără îndoială pierderi mari cantitativ; ea va pierde acei pseudo-filozofi pentru care distribuitorii lor științifici-pătratele sunt mai prețioase decât viețuitoarele și viața, dar, pe de altă parte, s-a eliberat de scoarța pseudo-înțelepciunii scolastice, care îi sperie și îi dezamăgește profund pe cei care tânjesc pentru ea, va întoarce un interes arzător pentru ea însăși, va trezi o dragoste autentică pentru gândirea filosofică și curiozitatea filozofică adevărată; va înceta să mai trăiască numai în catedre universitare și în disertații terifiante Faptul că nu s-a sufocat încă în norii detaliilor și științificării violente se explică prin faptul că adevăratul său spirit încă a reușit să străpungă cel puțin parțial grosimea raționamentului mort și amețitor O întoarcere la conceptul de înțelepciune în viață — este atât de ușor să investim în acest slogan pericolul unei noi sclavii, al subjugării unei practici lumești înguste Nu trebuie să repetăm greșelile filosofiei post-aristotelice a stoicilor, epicurienilor etc , care au restrâns sarcinile filozofiei la etică și i-au subordonat totul, ci însuși conceptul de înțelepciune, ca și problema sensului vieții , nu se pot incadra in cadrul eticii, sunt mult mai largi decat acesta adevăratul concept al înțelepciunii și adevăratul ei punct de plecare trebuie să ne ferească de astfel de pericole Filosofia nu trebuie să meargă la extreme și tocmai de aceea, așa cum sperăm să arătăm mai departe, este deosebit de important ca ea să nu meargă neîncetat pe calea unei separări strânse a funcțiilor teoretice de cele practice, care au început deja să fie conturate în lumea antică și a atins până la vremea noastră ultimele limite ale teoreticității pure În principiul „cunoaștere de dragul cunoașterii”, adevărul profund trăiește doar până în momentul în care îl privim ca pe un principiu euristic Cunoașterea filozofică nu poate decât să fie eficientă; ea trebuie creată de dragul adevărului, al adevărului larg, al adevărului-adevărului, al adevărului-dreptății și al adevărului-plinătatea vie a sensului Avertizând împotriva înrobirii filozofiei prin motive etice sau practicism îngust și apărându-i autonomia cu toată energia, nu trebuie să o protejăm cu mai puțină ardoare de pericolul de a cădea în canalul cunoașterii la rece indiferent, în canalul separatismului teoretic Reînvierea filozofiei, ascensiunea ei la izvoarele înțelepciunii și a învățăturii vieții în sensul cel mai larg al cuvântului, este în mare măsură împiedicată de predicatul științificității care i se aplică acum, introducând pe ascuns în ea elemente care nu pot decât să-i împiedice dezvoltarea și aspirația la adevăratele sale probleme Cu o orbire uimitoare, stoarcem filosofia în forma tradițională a științei, exagerând importanța științei, convinși că nu există o voce a cunoașterii mai presus de cea științifică De aici și încercările infructuoase de a face din ea doar o specialitate printre altele Biblioteca Runiverse Într-adevăr, conceptul de știință în general se dovedește a fi destul de vag, iar încercările de a-l defini relevă diferențe fundamentale Pentru a decide în ce sens filosofia poate fi numită știință și care sunt trăsăturile diferite care o deosebesc de științe în sensul obișnuit, trebuie să ne oprim o clipă asupra analizei conceptului de știință Din cele mai vechi timpuri, definiția științei, așa cum a fost dată de stoici, care credeau că este un sistem de cunoaștere solidă, de încredere, s-a bucurat de o mare autoritate În vremea noastră, mulți se alătură acestei definiții, de exemplu, Husserl și G G Shpet *), care aduc în prim-plan claritatea și dovada, pe care le opun înțelepciunii și profunzimii, inevitabil, în opinia lor semnificativă, asociate cu stadiul imaturității și incompletitudine; in aceeasi directie, doar mai ingustat, merge Vl Solovyov definește știința prin fiabilitate, sistem și dovezi Semnul unui sistem de cunoștințe gata făcute, dovedit și verificat, ne duce inevitabil la concluzia că nu numai că filosofia nu este o știință, dar nu avem deloc știință, întrucât toți trăiesc, argumentează și se schimbă Concluzie sceptică din scientia es; rei perfecta cognitio duce destul de consistent la concluzia că științele sunt HeT(,G/j) Știința este, în primul rând, efortul de cunoaștere, aruncându-se în anumite forme; căutarea și investigarea științei, care nu și-a atins încă scopul, nu își pierde deloc demnitatea de știință În același timp, trebuie respinsă încercarea de a defini știința ca unul dintre obiectele sale din punct de vedere al conținutului, deoarece același subiect poate fi studiat de diferite științe și, în același timp, pot apărea și noi ramuri ale cunoașterii științifice Este o greșeală să menționăm în definiția științei că studiază un obiect sau un fenomen cu adevărat existent, deoarece acest lucru poate aduce haos complet în multe domenii La urma urmei, poate exista o știință a conceptelor, poate exista o știință – și una foarte semnificativă – a unui obiect construit artificial Avem logica, avem matematica, avem pangeometria, studiul spatiului n-{- , masuratori etc Astfel, definițiile unui obiect trebuie să cedeze, dacă nu mai întâi, apoi pe picior de egalitate alături de ele însele, unei indicații a punctului de vedere din care o anumită teorie își studiază subiectul După lărgirea conceptului de știință, putem defini astfel știința ca o căutare autosuficientă a cunoașterii adevărate, stabilită într-o formă sistematică, universal obligatorie, demonstrativă în cercetările efectuate dintr-un anumit punct de vedere și după o anumită metodă, justificată logic Aspirație dezinteresată ·) Jurnalul „Logos” – „Filosofia ca știință riguroasă” Pentru punctul de vedere al lui Husserl, vezi articolul critic al lui L Shestov, Memento mori „Problems of Philosophy” ; Kant a subliniat apodicticitatea ca un semn al științei „Bazele metafizice ale științelor naturii”, prefață Biblioteca Ru nicio credință la adevăr, la obiectivitate, la un anumit principiu de bază de a considera un obiect, o metodă și un sistem — acestea sunt semnele prin care știința este cel mai general definită, deși semnul dezinteresului a evocat deja și evocă încă o serie de obiecții, deoarece ameninţă să priveze demnitatea ştiinţei de o serie de ramuri aplicate ale cunoaşterii Dacă ne oprim la trăsăturile pur formale pe care le-am citat, atunci filosofia are toate drepturile incontestabile la demnitatea științei*) Poate chiar mai mult decât orice altă știință, ea trăiește pe ideea de adevăr, principii, obiectivitate, metodă și sistem și, în acest fel, este puternic separată de viața directă și de creativitatea artistică, cu care s-au încercat să o asembleze Întreaga sa istorie, în special istoria ei ulterioară, indică nu numai gravitația filozofiei către știință, dar în epoca noastră s-a hrănit cu știința și sarcinile ei în temelii, plătind pentru aceasta cu pierderea interesului pentru multe dintre sarcinile sale vitale Dar are o serie întreagă de proprietăți și, în plus, proprietăți care sunt departe de a avea o importanță secundară și fac necesar să subliniem că filosofia nu este deloc epuizată de subiectul științei în sensul obișnuit al cuvântului Filosofia din prima treaptă este puternic separată de cercul științelor individuale prin faptul că este cel mai vechi gând al omului și, în același timp, este încă obligată să se nască veșnic din nou și să se străduiască, în primul rând, să se cunoască pe sine ; este ea însăși prima sa problemă (atât în esența și sarcinile sale, cât și în posibilitatea ei în condițiile moderne, se creează adesea o situație complet absurdă atunci când i se caută un obiect pentru a-i da un loc printre științele care sunt suspecte de cu alte cuvinte, se dovedește așa ca și cum știința nu a apărut pentru a ilumina o anumită zonă, ci a inventat un obiect care să permită existența filozofiei, arătând astfel un favoritism inexplicabil Existența științei este determinată de nevoia de cercetare, și nu invers Filozofia, desigur, are propriul ei subiect, dar a fost aruncată înapoi, și a împins și împinge într-o sferă străină, suportând persecuții peste tot și punând problema dreptului ei de a exista În acest subiect se află al doilea trăsătură a acesteia, ca teorie științifică: în timp ce științele descompun realitatea, abstrag de întreg și iau o parte, ele devin fără îndoială abstracte, un anumit fel de ficțiune, cel puțin condiționată, fie sub forma imobilității imaginare, fie izolarea, sau unificarea fictivă etc , constă în însăși esența lor, care separă realitatea, împărțind-o în părți ·) Nu pot fi de acord cu G G Shpet („Înțelepciunea sau Rațiunea”), care consideră că caracterul științific filosofic este definit negativ — semnele de mai sus sunt toate pozitive; o dublare inutilă a filozofiei se obţine numai atunci când este înţeleasă ca ştiinţă generală sau ştiinţă a ceea ce este Biblioteca Runiverse sau izolarea unui punct de vedere; filozofia, pe de altă parte, este vital interesată de totalitate, completitate și, prin urmare, trebuie să li se opune ca doctrină a plinătății vii, ca doctrină în acest sens, predominant concretă De aceea, filosofia nu tolerează poziția unei științe speciale printre altele și, în ciuda unor neînțelegeri dureroase, poate revendica cu îndrăzneală tronul care îi aparține prin tradiție Tocmai pentru că poate oferi mai multă știință în sensul obișnuit, ea, în profunzimea ei, ne smulge din abisul detaliilor și fleacurilor cotidiene și științifice și din înlănțuirea zonelor individuale Marea uimire denotă trezirea spiritului filozofului în fața lumii; aceasta este căderea puterii detaliilor și abstracțiunilor, când pentru prima dată spiritul uman deschide perspectiva infinitului întregului, oportunitatea de a te strădui să-l înțelegi și asta înseamnă nu numai să-l cunoști cu mintea , dar să dezvăluie multe atât sentimentului, cât și voinței Poziția specială a filozofiei este subliniată și de relația ei cu toate științele individuale Intrând în ele cu ramurile sale separate și fiind înrudit cu ele prin sânge în mai multe direcții, în același timp nu se încadrează în rândurile lor, fie și numai pentru că trebuie să fundamenteze acele fundamente fundamentale pe care științele individuale le asumă; trebuie să stea deasupra lor, ca o teorie a principiilor fundamentale, ca o știință a științei, dar nu este doar o știință a științei Nu există nicio îndoială că Fichte însuși, caracterizand filosofia ca știință a științei, a creat o definiție care nu conținea propria sa învățătură și a intrat în conflict cu celelalte indicații ale sale despre aceasta ca înțelepciune și predare eficientă După cum a remarcat în mod profund și corect Windelband ('*/,), orice persoană deschisă la minte, fiind familiarizată cu soarta doctrinelor filozofice în toată complexitatea, variabilitatea și legătura lor cu evoluția culturală, ar trebui să înțeleagă că acesta nu este locul pentru a pedant insistă asupra limitelor înguste conturate de predicatul științei și că, în cele din urmă, aceasta duce inevitabil la nedreptate și jenă atât pentru filozofie, cât și pentru știință: impune filozofiei așteptări pe care ea nu le poate îndeplini, și anume așteptarea unui sistem de gata impersonale cunoașterea făcută și limitele pe care le transcende întotdeauna și o face ca o dată în perioadele cele mai semnificative și prolifice ale vieții sale, iar acest lucru impune științei în sens restrâns responsabilitatea pentru eșecul filozofiei de a-și îndeplini așteptările și pentru presupusele sale infracțiuni Este cu atât mai dificil să menținem filosofia în limitele conceptului restrâns de știință, cu cât ele diferă și prin sursa lor După cum am observat deja, știința în sens strict se străduiește întotdeauna să ia în considerare faptele și starea reală a lucrurilor și, în același timp, exclude în mod fundamental dependența construcțiilor sale de principiul personal, eliminând absolut posibilitatea evaluării ponderea științifică specifică a unei descoperiri în funcție de cine a dat-o ♦) istorie pentru știință, *) Comp o definiție pozitivistă tipică a științei este dată de K P R Son, Grammar of Science, pp și Biblioteca Runiverse ca atare, nu există de fapt sau are doar un interes secundar Această propoziție generală nu exclude istoria însăși, care urmărește să îmbrățișeze trecutul, ci acordă puțină atenție istoriei sale sau istoricilor, acordându-i mai degrabă o semnificație pedagogică, în problema formării oamenilor de știință prezenti și viitori Filosofia nu este niciodată impersonală în acest sens, ea este strâns legată de personalitatea creatorului ei, fie individual, fie colectiv (folk); prin urmare, nu numai că recunoaște istoria, dar multă vreme a fost în pericol de a fi identificată, ca teorie separată, cu istoria filosofiei; iar studiul său se desfăşoară în primul rând pe o cale istorică Și de aceea tocmai filosofia își prețuiește trecutul și nu-l consideră niciodată trecut, în timp ce pentru știință poziția ei prezentă înseamnă excluderea completă a etapelor anterioare ca fiind experimentate Așa cum o personalitate umană vie este o conexiune de credințe și acțiuni nu numai în prezent, ci și în trecut și potențial și în viitor, în integritatea lor inseparabilă, așa cum „Eul” său într-un sens larg îmbrățișează întregul său și o obligă, la fel și filosofia trăiește prin această legătură cu trecutul său și nu poate renunța la ea fără a se distruge, la fel cum o persoană nu poate deveni o persoană doar a momentului prezent Și tocmai de aceea filosofia nu este doar o relatare a realității, oricât de larg interpretăm acest concept; spre deosebire de știință, ea nu este doar psihologic - în viața autorului și cititorului - ci în sine, ca ceva concret, o sferă specială a vieții, creație culturală Nu este epuizat și nu este mulțumit de ceea ce este și ceea ce este real, ea însăși se străduiește să creeze realitatea și să îmbogățească lumea actuală Ar fi nedrept și lipsit de viață să izolăm o latură a acestei vieți a ei de cealaltă, așa cum fac adesea unii scriitori *) În declarația cu mândrie încrezătoare în sine a unui filosof speculativ, ca răspuns la discursurile despre fapte care contrazic teoria sa, „Cu atât mai rău pentru fapte”, nu totul este anecdotic și curios; conține o linie profundă a adevărului, vocea conștiinței că filosofia nu se limitează doar la fapte și nu ar trebui să devină sclavul lor Această poziție specială a filozofiei este evidențiată de faptul că toate sferele datoriei, toate sferele valorilor absolute, ale gândirii umane, se află în jurisdicția sa Toate acestea fac de înțeles natura strictă, impersonală a științei, „obiectivismul” ei rece și căldura și agitația — în acest sens, „subiectivismul” filosofiei Acesta este marele adevăr al cuvintelor lui Schopenhauer, că capul, desigur, trebuie să fie mereu în vârf, dar în filozofie acest lucru nu duce pe calea răcelii raționale; ea în adevărata sa formă surprinde întreaga persoană; ea nu este un exemplu algebric; iar marele pesimist îşi încheie gândul ·) A se vedea lucrarea lui N A Berdyaev „Semnificația creativității”, de exemplu, p și urm , unde autorul a afirmat categoric că filosofia nu este nicidecum o știință și în niciun sens nu ar trebui să fie științifică Biblioteca Runiverse în cuvintele lui Vauvenargues „Gândurile mari vin din inimă” *) Se desparte de artă prin faptul că operează cu concepte, că este discursivă și trebuie să fie demonstrativă, dar în profunzimea ei, filosofia părăsește domeniul conceptelor și al evidenței raționale, creează și se leagă cu siguranță de artă Într-adevăr, poate materializa personalul și umaniza materialul ( / ) Prin urmare, este sensibil la nevoile sufletului uman și deschide o mare marjă pentru elementul personal Dacă filosofia din timpul nostru se gândește la restabilirea drepturilor calităților subiective spurcate, atunci cu atât mai mult convingerea subiectivă trebuie reabilitată Filosofia nu doar demonstrează, ci convinge personal, direct Pentru Fichte, filosofia era o chestiune de conștiință El și Schelling credeau amândoi că absolutul nu poate fi rezolvat prin rațiune, terre son iert, așa cum spune Schelling Aceasta este cheia faptului că filosofii de astăzi, ca și înainte, pun atât de multă speranță în intuiție Toate acestea, luate împreună, aruncă în lumină schimbarea sistemelor filosofice, instabilitatea lor, care derutează profund oamenii neinițiați, asupra faptului că filosofia promite absolutul și nu este niciodată ea însăși completă, gata, că învățăturile ei se nasc pe baza opoziției reciproce și completare, că există atât de multe capete, atât de multe minți, încât istoria ei vorbește despre nesfârșite și, în același timp, neînțelegeri și dispute aprige fără speranță pentru un rezultat final universal obligatoriu Aceasta este răzbunarea filozofiei pentru intimitatea ei cu profunzimile vieții, care curge și se schimbă; este o consecință a faptului că ea tratează cele mai profunde întrebări personale ale omului chiar și atunci când vorbește despre univers: dacă ar fi doar o știință, nu s-ar putea spune niciodată despre ea că este o chestiune de conștiință Sistemul lui Mendeleev, legea gravitației sau ecuația pătratică etc , nu depinde în niciun caz în sensul său nici de personalitatea celor care le-au descoperit, nici de cei care au acceptat aceste descoperiri; sunt dovedite obiectiv, la rece Filosofia intră cu totul pe o astfel de cale doar în epocile grele ale vieții sale În esență, însăși întrebarea dacă un anumit sistem filozofic este corect sau incorect îl transferă deja pe un teren fals: fiecare sistem nu este doar adevărat și demonstrativ, dar trebuie să se întrebe în principal despre el dacă este consecvent și eficient, dacă este convingătoare și care este valoarea sa independentă ca creații ale spiritului filozofic Platon, Aristotel, Descartes, Spinoza, Hegel și așa mai departe (, /t) trăiesc fără a se estompa în filozofie Iar nepregătirea și incompletitudinea filozofiei pe acest fundal se transformă nu într-un reproș pentru ea, ci în demnitatea ei Filosofia trebuie să-și amintească semnificația numelui său multi-obligatoriu: trebuie să dezvăluie înțelepciunea, nu se limitează la fundamentele științelor, trebuie să fie concretă, în timp ce *) Vl Solovyov a stat din punctul de vedere al acelorași așteptări Cf , de asemenea B&I, Suflet și trup, p M M Rubinshtein — Biblioteca Runieri cum toate științele în sens restrâns sunt abstracte; este doctrina unei perspective asupra lumii – nu numai a fundamentelor sale formale, ci este însăși perspectiva lumii, îmbrăcată în carnea și sângele gândirii și simțirii, contemplarea lumii în toată plinătatea ei a realului și a creatului și idealul potrivit Aceasta explică rolul pe care conceptul de Dumnezeu și credință l-au jucat și îl joacă în învățăturile filozofice din trecut și prezent Toate acestea ne conduc la o înțelegere a filozofiei ca doctrină a lumii în sensul larg al cuvântului: este însăși viziunea asupra lumii, realizată teoretic după o anumită metodă în direcția unui sistem unic, integral, obligatoriu Înțelegerea vieții ar trebui să fie în centrul acestei învățături Considerând filosofia ca învăţătură a înţelepciunii, ca învăţătură a viziunii asupra lumii, nu căutăm să o legăm de întrebări practic vitale; ea surprinde în cercul ei toate întrebările despre fundamente; rămâne o „știință a principiilor”, dar încetează să mai fie doar aceasta, doar un rezumat al lumii întregi, doar gardianul fundamentului științelor, sau doar doctrina a ceea ce se cuvine Ca o viziune asupra lumii în sine, ea surprinde întreaga lățime de întrebări ale individului, dar deja în plenitudinea lor nedivizată, vie, concretă - întrebări despre ce este și ce ar trebui să fie Mai departe, sperăm să clarificăm în detaliu la ce ne referim Acum devine clar că, din punctul nostru de vedere, înțelegerea vieții trebuie să ocupe un loc central în predarea filozofică Aceasta înseamnă protest și abatere de la idealul de contemplare pură sau speculație, filosofare de dragul filosofiei, consacrată de tradiții seculare; iar scopul nu se poate baza decât într-un singur lucru: în viață, în viața adevărată, în timp ce speculația și contemplarea pură își păstrează autonomia - este important din punct de vedere euristic - dar rămân întotdeauna doar o etapă, doar un mijloc de viata si intelegerea vietii ( L); este important doar ca acest lucru să nu fie înțeles ca o negare a autonomiei speculației; este vital, dar nu este un scop în sine în final Păcatul nostru istoric constă în faptul că am transformat mijloacele, deși de o importanță primordială, într-un scop, într-un fetiș care ne-a determinat să ne despărțim de exigențele vii ale vieții Abandonând cultul idolului demascat, trebuie să facem un pas mai departe spre clarificarea sarcinii filosofice de bază care încununează întreaga clădire, deși nu exclude valoarea și importanța independentă a altor probleme ale filosofiei O astfel de problemă finală, ultima în timp și prima ca importanță este problema sensului lumii și vieții, a consecințelor care decurg din aceasta pentru personalitatea umană, pentru maturizarea, creșterea și educația ei și pentru determinarea acesteia rol şi căi în viaţa lumească *) Filosofia nu trebuie să repete obişnuitul ”) Comp Fichte W, II, (Articolul „Despre temelia credinței noastre în ordinea divină mondială”): „Ceea ce datorez este primul și cel mai imediat” Același gând în „System der Sittenlehre” w , și în Bestimmuug des Gelehrten W I, Biblioteca Runiverse erori pe care cele mai intime întrebări de personalitate rămân cel mai mult în umbră și nu sunt observate de noi Nu ar trebui să cadă în deșertăciunea filozofică a deșertăciunilor care ne-a umplut în vremea noastră și este destul de analogă cu acea supraevaluare a mijloacelor, ridicându-le la scopuri și neobservând în noi înșine o întrebare apropiată, vitală, mocnitoare, care se observă în viață și face oamenii să alunece într-un flux de neoprit al competiției pentru mijloace și peste suprafața realității Filosofia înțeleasă în acest fel este imediat eliberată de pata înțelepciunii false care o degradează și face loc unui flux larg de aer proaspăt din și în viață Acolo, un foc a fost aprins în viață, încălzind adevărate gânduri filozofice și ar trebui să se realizeze o legătură vie, autentică cu aceasta Întrebările despre lumea și viața oamenilor de viață și aceleași întrebări ale filosofilor specialiști, filozofarea unei persoane simple și a creatorului unui sistem sunt diferite nu în esență, ci în modul în care gândul ambilor merge spre același mare scop: primul merge bâjbâind, nedovedit și nesistematic, derutându-se fără o metodă anume; al doilea nu exclude individualitatea, intuiția și perspicacitatea, dar el le vine în ajutor complet înarmat cu metodă și sistem Ici și colo filosofând, unul nesistematic, celălalt sistematic și deci pretinzând cu un anumit drept de a fi universal obligatoriu Filosofia și viața trebuie să vorbească într-un limbaj care să fie de înțeles – în esența sa – unul pentru celălalt; ambele părți vor beneficia de acest lucru ( /x) Pentru aceasta, filosofia trebuie doar să renunțe la falsul ei orgoliu și să se înțeleagă pe ea însăși ca o doctrină a viziunii asupra lumii și a înțelegerii vieții Fichte avea profundă dreptate când și-a îndemnat ('/i) cititorul să se țină tare de viață în filozofie Faptul că viața merge de la sine, în timp ce noi, în izolare mândră, filosofăm pe cont propriu, atingând cel mai vital lucru din viață, miezul ei, absolut nu poate rezista niciunei critici Toate acestea au fost posibile - și rămân posibile pentru o știință îngustă, parțială, abstractă - atâta timp cât luăm părți, atâta timp cât trecem de la un copac la altul și problema pădurii, a întregului, nu se aprinde în sufletul nostru Apoi, dușmănia dintre teorie și practică ridică în mod clar întrebarea că unul dintre ele este fals În întrebările de mare importanță subiectivă — și acestea sunt toate întrebările de bază ale filosofiei — nu poate exista, nu trebuie să existe contradicții între ele; suntem aici și nu putem trăi adevăruri duble Adevărul este unul pentru toți; nu există un adevăr deosebit pentru un profesor la catedră și pentru el, ca persoană, în viața obișnuită După ce sa maturizat în mintea unui om de știință și filozof, adevărul ia viață ca o mare forță creatoare; și prin urmare ea – în orice caz filozofică – nu este niciodată pur teoretică Astfel, pentru filozofie există un singur mod de viață: este înțelepciunea, doctrina lumii și viața în toată lățimea lor ( %) În filozofie rolul și valoarea persuasiunii este atât de mare, deoarece se adresează tuturor aspectelor unei persoane și spune * Biblioteca Runiverse despre întreaga lume și plinătatea vieții: conceptul stereotip de corectitudine și adevăr nu-și mai poate conține toată profunzimea Perioade separate, când, la fel ca în vremea noastră, a fost estompată în anumite întrebări și era gata să fie înecată în teoria cunoașterii, acestea sunt doar perioade pregătitoare sau abateri temporare, pentru a trece apoi cu cu atât mai multă forță la sarcina principală determinată de nimic altceva decât ideea străveche profesori Obiecțiile ieftine la această arătare a gânditorilor neadaptați la viață nu infirmă nimic: filozoful să fie neajutorat, ca un copil, în detaliile vieții practice și în detaliile lumii și ale vieții, dar vorbim despre profunzimea și totalitatea lor și plenitudine: de la înălțimi și la orizonturi nemărginite întotdeauna, inevitabil, ei nu observă ce este privat, mic, ce este aproape și sub picioarele lor Aici, în natura înțelepciunii vitale, stă cheia faptului că în filozofie și filosofi în perioadele sale cele mai înfloritoare, marele spirit reformator și dorința de a spori și intensifica cultura și umanitatea, la care a visat Fichte, crezând că orice filozofie iar știința își pierde tot sensul și sensul, dacă nu servesc, ca scop cel mai înalt, acestor scopuri ale vieții adevărate, ( >), le compară cu o otravă larg răspândită, le atribuie devastarea sufletului, sunt pentru el suflarea ciumei, decăderea morală a vieții ; el își vede sarcina în distrugerea limfei pesimiste în toate formele ei, fie că este vorba doar de asceză sau „otravă romantică” ( /g) Deja în aceste sarcini ale sale, materialistul Dühring anticipează motivul principal al pr Nietzsche, dar această afinitate merge și mai departe, în campania lor irezistibilă furtunoasă împotriva „calomnitorilor vieții” Apropiindu-se cu criteriul de a sluji viața pământească și de a facilita dezvoltarea ei, Dühring a împărțit învățăturile filozofice în două grupe puternic scindate – una favorabilă vieții și una ostilă – iar în raport cu cea din urmă, aruncă tunete și fulgere în simțul deplin El enumeră toate învățăturile, atât pur filozofice, cât și religioase, care, într-un fel sau altul, duc la recunoașterea existenței unei alte lumi – cu atât mai mult dacă devalorizează această lume prin transcendentismul lor Toate acestea l-au condus pe Dühring, ca mai târziu, la o atitudine puternic ostilă față de creștinism, a cărei ostilitate o subliniază Dühring chiar în primele pagini ale vieții sale^'/,) Cât de mare a fost ostilitatea acestui materialist față de ideea de ​transcendența și dezmințirea lumii pământești, evident din faptul că era gata să recunoască în Schopenhauer un talent enorm, Biblioteca Ru nicio credință privind pesimismul pe care-l ura, doar pentru că cu sârguință și cu o necumpătare și ascuțișare apropiată de Dühring i-a dezamăgit pe Fichte, Schelling, Hegel și pe alți filozofi, în care simțea aroma transcendentismului și fantoma rătăcitoare a spiritismului Dühring nu se plictisește să se lupte cu ei în limbajul său furios; printre ei îl plasează pe „profesorul de filozofie” Kant El îi acuză de toate păcatele posibile și imposibile, inclusiv de „metafizica” ( /”), aparent într-o convingere sinceră că materialismul este nevinovat în această direcție Toți filozofii antimaterialiști sunt „Philosophaster, Philosophieprofessoren, amtierende Philosophierer, philosophastrische Debetirer”, etc — într-un cuvânt, deja aici se desfășoară deja în plină măsură tonul prost al polemicii, care a dat apoi o largă înflorire Renunțând la această formă, care este foarte neplăcută pentru cititor, găsim în ea ideea că, potrivit lui Dühring, toate gândurile despre lumea cealaltă se nasc din sațietate și dușmănie, că dualiștii nu se simt capabili să-și termine în mod natural calea vieții și concepe moartea nu ca moarte, adică ca moarte nu ca o anihilare completă, fără reziduuri, a ființei individuale, ci ca un fel de viață nouă – un gând în care filosoful nostru vede, așa cum a făcut-o mai târziu Nietzsche, în esență cea mai grosolană pretenție de despăgubire pentru tot felul de daune din această viață ( / ) ) Ultimul reproș este îndreptat mai ales împotriva gândirii religioase, în care Dühring neagă și poziția de bază a moralității El constată că decorul religios-filosofic nu are absolut nimic de-a face cu el ( /e); moralitatea nu este nici susținută de ei, nici născută din credință religioasă El este gata să constate că doar cele mai groaznice crime au fost comise de oameni asociați cu religia sau direct credincioși ( / ) Și dezvoltându-și programul de educație umană, Dühring cere cu putere eliminarea a tot ceea ce subminează viața, iar aceasta înseamnă, în primul rând, alungarea elementelor metafizice (transcendentale) și religioase, eliberarea completă a omului de gândurile apăsătoare despre Dumnezeu și lumea cealaltă Această trăsătură, apropo, și-a găsit un loc în vechiul materialist Lucretius: deși face apel la zei și protestează puternic împotriva acuzației de a seduce calea fără Dumnezeu, el a început deja la un moment dat cu acuzația de religie - tradițională, cel puțin – în superstiții și crime, amintind de soarta Ifigeniei ( /i): „Asta a dat naștere religia rea!” Își slăvește pe profesorul Epicur pentru puterea eliberatoare a învățăturii sale de asuprirea religiei Desigur, aceasta nu a fost o negare a zeilor, dar Lucretius adaugă în mod clar ( / ) că zeii ar trebui să se bucure de fericirea și nemurirea lor departe de treburile umane și amestecul în ele Toate acestea ne spun clar că nu avem de-a face aici cu o trăsătură accidentală a materialismului Aceștia sunt dușmanii împotriva cărora Dühring se înfurie: filozofia transcendentă, religia și pesimismul; toți au declarat război în numele realității pământești, ca unică formă Biblioteca Runiverse viaţă Și acum, din moment ce toate acestea, așa cum le numește materialismul nostru, fantomele distructive se nasc dintr-o izolare absurdă față de adevărata cale a cunoașterii și dintr-o interpretare falsă a sensului realității ( / ), doar o adevărată filozofie a realității, bazată pe pe o cunoaștere clară a componentelor sale, poate fi un mijloc eliberator piesele și natura lor reală Viața adevărată necesită o lume adevărată și cunoașterea ei adevărată; aceasta, potrivit lui Dühring, va duce neapărat la optimism și va trezi dorința de a participa la viață În numele acestei sarcini, este necesar să nu ne limităm doar la cunoașterea pozitivă, ci să iluminam esența lumii și a vieții cu ajutorul gândirii filozofice *) Pe baza unor astfel de presupoziții, Dühring dezvoltă doctrina materialistă obișnuită, crezând că este pusă dincolo de orice îndoială, în special de datele științifice naturale pozitive moderne Această încredere își găsește o oarecare justificare în faptul că, în timp ce oamenii de știință moderni din natură se disociază viguros de materialism și încearcă să reducă, de exemplu, fenomenele psihice la statutul de epifenomene, dimpotrivă, unii dintre ei fac un progres curios din fiziologie iar știința naturii la idealism ( ) și chiar la idealism critic ( ) — pe vremea lui Dühring, reprezentanți de seamă ai științelor naturii și-au condensat adesea teoriile în metafizică materialistă Folosind un principiu mecanic ipotetic într-un transfer ilegal de la empirism în domeniul speculației, Dühring vede esența materialismului în trei negări esențiale și într-o afirmație fundamentală și neagă „fantoma sufletului” spiritualistă, nemurirea individuală și Dumnezeu, ca principiu transcendent, imaterial, conducător al lumii Totul se reduce la el la stâlpii tradiționali ai materialismului: la materie, ca purtătoare și sinonimă a tot ceea ce este real, și la forța mecanică asociată materiei Prevăzând de parcă posibilitatea unor îndoieli cu privire la ultimul factor, Dühring subliniază ( / ) că introducerea conceptului de forță nu numai că nu subminează materialismul, întrucât această forță este concepută în materie și material mecanic, dar că îmbogățește materialismul cu posibilitati În opinia sa, materialismul s-a oprit până acum la temelia sa și nu a trecut la expunerea perspectivelor bogate pe care punctul de vedere materialist le deschide în relațiile interne ale naturii în direcția unei înțelegeri vii a întregului sistem al naturii, și, cel mai important, materialismul a acordat prea puțină atenție legilor morale ale naturii umane; Dühring dă vina pe materialiștii secolului al XIX-lea pentru că nu au dezvăluit o înțelegere cu adevărat poetică a lumii și a vieții pe baza teoriilor lor ( / ) Nu ne vom opri aici asupra trăsăturilor binecunoscute ale dezvoltării afirmației materialiste că totul este materie *) Influenţa benefică vitală a filozofiei este descrisă şi de Lucreţiu: la natura lucrurilor * I, , şi urm Biblioteca Runiverse Se poate presupune că pretenția asupra consecințelor poetice a fost inspirată de Dühring nu de materialism ca atare, ci de caracterul său monist, care deschide o mare marjă pentru ideea unității întregii realități, a coeziunii strânse, a afinității și a conexiunii cu fiecare cealaltă din toată lățimea vieții, o idee capabilă să dea naștere unui mare ascensiune la viață Astfel, Dühring trage involuntar fire către învățăturile opuse de natură transcendentală și religios-filosofică, pe care le urăște Această idee de unitate i se alătură ideea introdusă ilegal de scop și dezvoltare, iar din acel moment, sarcina de a poetiza viziunea materialistă asupra lumii devine destul de fezabilă Introducând imperceptibil aroma reală a „filozofilor” anatematizați Schelling-Hegel, Dühring distinge ( , / și) două sfere ale lumii sau naturii, inconștientul și conștientul, începând cu senzația și constituind scopul părții inconștiente a lume Nu toate planetele au cunoscut viața conștientă, dar natura a produs-o „Viața este”, spune Dühring (r, lr), „rezultatul muncii forțelor naturale, iar generațiile sale continuă în direcția creșterii și îmbogățirii conținutului” Lumea exterioară este doar un mijloc pentru un scop, sfârșitul vieții și, mai mult, viața interioară, care singură poate fi un scop Astfel, odată cu conceptul de dezvoltare, conștiință și scop, a intrat un element de valoare, dând poeziei materialismului și dând o neașteptată, din punctul de vedere al materialismului, complet nejustificată, împărțire în lumea exterioară și interioară, ca mijloace și se termină În înțelegerea vieții mentale, Dühring ia punctul de vedere al absorbției sale complete de către principiul material El constată că știința modernă a relevat în mod clar dependența psihicului, a senzațiilor, a sentimentelor și a intelectului de organele de simț și de funcțiile lor Metabolismul și nutriția sunt baza a tot ce este organic Conștiința însă, „element cu element” se bazează pe acțiunile unor părți speciale ale creierului (totul este mecanizat) ( /ia), etc , în spiritul acelor argumente plate pe care materialismul le-a dat la mijlocul secolului al XIX-lea secol Este interesant faptul că Dühring consideră că este posibil să se joace afecte bazate pe fiziologic pe baza unor aspirații mai apropiate sau mai îndepărtate pentru a explica toate manifestările vieții spirituale până la apariția ideilor abstracte ( /i) Sublinierea diferenței dintre pasiunile simpatice și asimpatice , Dühring vede în primul pârghia vieţii umane largi În toate, în opinia sa, în primul rând, se dă afirmarea și recunoașterea existenței altcuiva Astfel, nu este dată doar ideea unei persoane, ci și a unei persoane printre egalii săi și ca el, iar acest lucru schimbă imediat întreaga imagine a lumii În lume apare o persoană, în care cele mai nobile motive sunt trezite prin cunoașterea întregii lărgimi a realității, cu o educație, artă și cultură veritabile; în timp ce persoana ♦) Să ne amintim, de exemplu, sensul central al ideii de unitate în Vl Solovyov - Biblioteca Runiverse nu se oprește într-o etapă limitată, ci se mișcă tot mai sus, mereu înainte, către „ținte din ce în ce mai înalte” ( I/is) Dühring apreciază foarte mult toate produsele culturale și spirituale ale omului, dar totuși toate acestea sunt doar o etapă preliminară pentru el și vede cea mai înaltă, așa cum Nietzsche a dezvăluit-o mai târziu într-o formă foarte vie, în crearea unui creator uman care ar fi el însuși și în natură și în viață a creat imagini artistice și extrem de valoroase, întruchipând idealuri în carne și oase ( , / ib) - Pe această bază ar trebui să se nască cea mai mare fericire din lume Astfel, motivele idealiste ascunse pătrund în materialism; lumea cu om și lumea fără el, și pentru materialistul Dühring, sunt două unități fundamental complet inegale Este clar că aceasta este desăvârșirea poetică a materialismului, despre care a vorbit Dühring, deoarece pe această cale și pentru el, inevitabil, soarta lumii și a valorilor ei sunt decise pe baza pasiunilor, sarcinilor, faptelor și faptelor umane creativitate Chiar și cu un materialist, omul devine neapărat centrul vieții lumii, dar numai în zadar vom căuta în această învățătură o justificare logică a unor astfel de concluzii prin consecințe din prevederile principale: după ce și-a făcut drum pe calea inconsecvenței ascuțite și a filozofiei Frivolitatea față de ideea unei ființe umane creatoare de valori și cultură, Dühring reamintește fundamentele materialismului doar acolo unde nu amenință cu un conflict evident fără speranță cu ele, ci consecințele materialiste se sparg de la sine, după cum vom vedea mai tarziu În orice caz, în chestiunea valorii vieții se poate auzi cu siguranță întrebarea despre valoarea întregii lumi: conform învățăturii lui Dühring, lumea inconștientă servește conștientului, iar în vârful conștientului se află un dezvoltat sau vreodată dezvoltarea personalității culturale și creatoare umane, care decide soarta lumii Și iată, în acest fel, în ideea sa cea mai interesantă, Dühring a ajuns la un gând, din timpuri imemoriale, alimentat atât de religie, cât și de învățături filosofice de diverse direcții Ce învață materialismul pe om? Întreaga doctrină a scopului vieții este saturată de motive pragmatice-hedoniste Categoria vieții, ca fapt, pusă deasupra tuturor, decide aici întrebarea; atât în morală cât și în problema idealului de viață, sceptrul și puterea sunt date acelui care servește la creșterea intensității vieții și a fericirii Apărând materialismul practic — în sensul kantian —, Dühring insistă asupra unei distincții stricte între egoism și afirmarea intereselor —( /,): egoismul, conform învățăturii sale, există doar acolo unde o urmărire nedreaptă a propriului beneficiu material cu rău altora este stabilit Acolo unde nu există astfel de motive, doar legea naturală a naturii vorbește în dorința nevinovată de a se satisface Dühring îi atacă cu furie pe cei care condamnă materialismul pentru că s-au înecat în interese materiale practice; el încearcă să întoarcă această armă împotriva adversarilor, subliniind ceea ce au făcut ei din lumea cealaltă treizeci Biblioteca Ru nicio credință pentru el însuși un fel de bilet la ordin care să-și plătească greutățile pământești Întreaga întrebare, în opinia sa, în adevărata filozofie ar trebui să se reducă doar la a se asigura că întregul conținut al vieții nu este epuizat de motive utilitarist-hedoniste, ci dictatele morale sunt pe deplin compatibile cu materialismul Doar o morală degenerată, spune Dühring, poate cere respingerea bunurilor materiale ca stimuli ai vieții, doar ea poate încerca să ridice opoziția față de toate eforturile naturale într-un principiu sau normă, subminând astfel rădăcinile vieții Dühring găsește (r,/i )> că nevoile brute trebuie satisfăcute înaintea celor subtile și nu există nimic imoral în îngrijirea hranei; dimpotrivă, o astfel de preocupare este ea însăși în esență o comandă morală și, dacă societatea modernă o duce la o scară suficient de mare și organizată - în spiritul socialismului - atunci masa oamenilor nu s-ar transforma în animale brute, sacrificând trăsăturile umane esențiale de dragul existenței Pentru a nu distorsiona viata si omul, este necesar sa se considere ca bine si rau ceea ce insasi viata simpla, lipsita de arta a stabilit ca atare ( |/ ), fara a plati ascensiunea la sfere inalte, inexistente prin lichefiere și distrugând viața reală Dühring consideră materialismul drept temeiul mai sănătos pentru moralitatea autentică, deoarece, în opinia sa, Dumnezeu și morala din altă lume au fost, în esență, făcute un mijloc de a-și justifica cu ușurință păcatele și de a-și mângâia și reconcilia conștiința Legile naturale ale acțiunii umane sunt dezvoltate cultural de către om, dobândind mai multă înțelegere a propriei sale ființe reale, mai multă simpatie în relațiile cu oamenii și mai multă putere și putere în a lucra împreună asupra naturii și a propriilor motive Omul, spune Dühring ( /is), abia atunci va începe să-l trateze pe om într-o manieră umană, când va lua un punct de vedere conștient, pământesc-monist, care face ca toți oamenii și toate ființele să fie înrudite; atunci nu numai că viața va dobândi valoare și sens deplin și va scăpa de fantomele care o asupresc, dar atunci va rămâne porunca unei persoane de a nu jigni, ci de a iubi o altă persoană, de a fi corect cu sine și cu ceilalți etc pe o bază solidă, reală Legitimând materialismul în acest fel ca fundament natural al moralității, Dühring, pe de o parte, se consideră îndreptățit să vorbească despre datoria morală; așa că subliniază ( /ie), de exemplu, că unele sinucideri vorbesc despre o uitare gravă și scandaloasă a datoriei și o nedreptate strigătoare față de cei rămași în viață Pe de altă parte, el subliniază energic dezacordul său cu denigrarea pasiunilor, fără a nega efectul lor distructiv atunci când se manifestă într-o formă extremă El notează profund vital și veridic (pe data de ) „că înălțimile și profunzimile senzației și sentimentului sunt necesare pentru sentimentul vieții și fără ele nu poate exista satisfacție cu viața; nepasiunea este o ședere la granița morții, mai ales că duce la inactivitate Biblioteca Runiverse acțiune, iar Dühring este pe deplin de acord cu „filozofii” pe care îi urăște, că viața este doar acolo unde există acțiune Prin urmare, el legiferează jocul pasiunilor; prin urmare, el subliniază energic că elementul contemplativ nu dă satisfacție deplină, așa cum o atrag religia și filosofia și, prin urmare, aici trebuie să vină un principiu activ, o participare activă la viață Întrucât sentimentul vieții este inseparabil de manifestarea puterii, de aici pentru Dühring a urmat în mod clar „semnificația absolută a muncii”, care dă viață și conținutul ei ( / rі) „însuși munca care, ca nerv al viaţa umană, atât de strălucit şi pe bună dreptate l-a apărat pe idealistul Fichte Cu conștientizarea acestor condiții și cu respectarea dictaturilor eticii materialiste, Dühring consideră că este posibil să se ajungă la singura colorare corectă a lumii – optimismul Acest optimism este susținut de trei fundamente conform învățăturilor lui Dühring: legea diferențierii, conform căreia viața se bazează pe diferențierea forțelor; legea necesității absolute a tot ceea ce se întâmplă, dând pace interioară, iar argumentul cel mai important este credința în fericirea omenirii în viitor Dühring este convins că viitorul socialism garantează în mod necesar umanității cea mai înaltă perfecțiune și perfecțiune Pe acest fond, el ia în considerare problema valorii și sensului vieții Subliniind aspectele favorabile ale materialismului, el spune într-un loc ( ,/i) că numai pe această cale se poate găsi „adevărata pace”, întrucât materialismul convinge imuabil că conținutul și legile naturii satisfac pe deplin nevoile spirituale nepervertite ale omului În același timp, în dezvoltarea și perfecționarea sa, o persoană nu numai că primește impulsuri revigorante ale vieții în valoarea și influența stimulatoare a totalității pasiunilor și sentimentelor, dar el însuși generează idei abstracte și alte produse ale creativității sale, care sporesc sensul și intensitatea vieții sale Dühring constată că epicurienii și stoicii erau la fel de unilaterali în această privință: primii ignorau forța puternică a influenței ideilor abstracte asupra sufletului, cei din urmă, cu o severitate excesivă, transformau natura cea mai înaltă și nobilă a omului într-un grimasă ( , / ha) Lărgând astfel gama vieții, el subliniază jocul sub formă de undă al impulsurilor conștiente ca principalul canal al oricărui simț al vieții și al bucuriei vieții; dar ideea unei posibile satisfacții în viață s-ar dovedi a fi extrem de unilaterală, dacă aceasta nu ar include și ideea de mediu, de genul propriu și pe acest fundal, cel mai important, al manifestării active a personalității cuiva ( , / a) - Optimismul lui Dühring merge atât de departe încât, în dorința lui de a reabilita viața, el nu numai că indică aspectele pozitive ale acesteia, dar constată că laturile ei umbră nu provin deloc din esența ei „Umbra care a întunecat viața”, spune el ( /a), „nu a fost niciodată natura omului sau esența cunoașterii și a educației în sine; acest factor este Biblioteca Runiverse intotdeauna conditii speciale aparute istoric si trecatoare din punct de vedere istoric Toate acestea sunt spuse de Dühring, aparent în totală desconsiderare față de ideea că istoria este creată și de oameni sau, în orice caz, cu participarea lor cea mai apropiată Același optimism și dorință de a justifica și exalta viața îl conduc la afirmația că dezamăgirile celei de-a doua jumătate a vieții la vârsta adultă se explică prin speranțe false, exagerate, provocate de fantezie sau de îndemnuri nefirești, pervertite Cu o atitudine sănătoasă față de lume și viață, este important, conform învățăturilor materialismului în înțelegerea lui Dühring, nu numai să apreciem întregul: viața nu este doar o tranziție de la o stare la alta și nu este un mijloace pentru etapa finală, dar natura și viața în etapele lor pregătitoare și private au propria lor valoare specială Extinzând această idee la viața umană, Dühring notează profund cu adevărat că copilăria nu poate și nu trebuie să fie un mijloc pentru adolescență, pentru tinerețe și pentru tinerețe pentru maturitate etc , dar că întreaga viață a unei persoane trebuie aranjată în așa fel încât el a trăit fiecare etapă nu doar ca un mijloc, ci și ca un scop în sine, astfel încât să nu trăiască doar pregătindu-se pentru viață sau doar așteptând, ci să poată simți și să ia prezentul, nefiind lăsând viața să treacă inutil pe el de Dühring însuși subliniază în mod special semnificația acestei idei pentru pedagogie și pentru organizarea școlii „Un copil”, spune el ( / s)> „este ceva mai mult decât un simplu obiect de educație”, trebuie să i se permită să trăiască în fiecare etapă și, fidel forței sale principale, Dühring recomandă cu fermitate atât la școală, cât și în viață în orice mod posibil pentru a proteja copiii de tot ceea ce poate submina viața, în special de dogmele și învățăturile transcendente, metafizice și religioase; din aceleași motive, el atacă cu furie separarea excesivă a copiilor în conținutul educației de prezent, studiul limbilor greacă și latină și închiderea în „morgaul rămășițelor literaturii antice” ( / gb) Viața este valoroasă în etapele ei individuale Dühring caută să arate ce mare semnificație aparține opoziției și diferenței Întrucât trecerea de la o stare la alta este o condiție necesară pentru simțirea vieții, atunci din punctul de vedere al lui Dühring, este de înțeles că schimbarea veșnică nu numai că nu poate da naștere lamentațiilor în care sunt îngropate învățăturile religioase și metafizice instabilitatea lumii, ci, dimpotrivă,— în această schimbare ar trebui să vedem o garanție a satisfacției și o creștere a sentimentului de viață, sau în orice caz menținerea lui la un anumit nivel În același timp, fiecare etapă trecută aduce o schimbare importantă pentru simțul vieții: posibilitatea unei noi tensiuni în sensul vieții se deschide personalității, iar aceasta nu numai că elimină pericolul dispariției, ci duce, de asemenea, la o nouă creștere Dühring amintește ( ,/gu) cititorului său că toată lumea ar prefera viața: pace vie, plină de culoare; de aici apelul la veselie, curaj și muncă Din acest punct de vedere, atât hazardul, cât și vicisitudinile vieții le cer M M Rubinshtein — Biblioteca Runive reevaluare; în această gustare a şanselor de a fi şi în conştiinţa posibilităţii de a interveni în jocul combinaţiilor vieţii se află cea mai înaltă atracţie a vieţii: viaţa nu ar fi viaţă dacă nu ar conţine în sine posibilitatea nedeterminată a succesului şi eşecului Dar în învățătura lui Dühring nu se dezvăluie doar o ruptură de la certitudinea mecanică strictă: el se consideră îndreptățit să vorbească despre idealuri, de altfel, furnizate în mod liber de om și recomandate lui de materialism, evident în deplină încredere că le poate accepta liber sau nu accepta-le Dühring introduce doar următoarea restricție în ceea ce privește scopurile și idealurile ( / ): idealurile adevărate trebuie să fie în deplină armonie cu viziunea monist-materialistă a lumii, cu spiritul realității; ar trebui să fie „astfel de formațiuni generate de gândire în care ceva realizabil, faptic este anticipat prin fantezie” Doar astfel de idealuri, făcând semn cu realizabilitatea lor, sunt capabile să trezească viața, dorința, eforturile și dorința de a crea Dühring apreciază foarte mult știința și arta, dar el, anticipându-l pe Nietzsche, vede cel mai înalt în creația unui creator uman care întruchipează cele mai înalte idealuri în sine în carne și oase El, materialist, mai arată că acești factori non-materiali — întreaga sferă a culturii și educației, cunoașterea lumii și a vieții — trezesc motive nobile de mare putere activă și educativă; iar exigențele sporite ale vieții înseși sunt justificate numai atunci când o persoană se ridică la o anumită înălțime de dezvoltare și, înnobilată de aceasta, își stabilește obiective și mai înalte ( /a ) Dar nu contemplarea dezinteresată a adevărului etern, ci spiritul îngăduitor al materialismului, îl face pe Dühring să sublinieze, de natură pur hedonist-utilitară, că este absurd să cauți cunoștințe care, în general sau în special, nu au o putere atractivă în raport cu anumite „țeluri naturale ale vieții”; educația adevărată, bazată pe o descriere veridică a realității, crește valoarea vieții ( ,/ao) Dar la Dühring, la fel ca în toți apologeții vieții, mai ales pe fundalul roz al justificării sale materialiste a vieții, apare spectrul formidabil al gândirii morții Pentru el, acest gând se dovedește a fi cu atât mai teribil cu cât, conform învățăturilor materialismului, totul este concentrat pe pământ, nu există altă lume și nu există alt loc pentru ideea mântuitoare a nemuririi sau a viața de apoi, care ar putea compensa suficient pierderea vieții pământești În lupta împotriva influenței distructive a ideii de moarte, Dühring reînvie vechile argumente ale materialismului Lucretius a spus deja că ideile false despre moarte devin adesea o sursă de rău și crime, pentru că oamenii trăiesc cu gândul „Deripitur persona, manet res” ( / ) și de aceea vede o sarcină foarte importantă în distrugerea iluziilor asociate cu gandul la moarte El caută să demonstreze că moartea nu ne preocupă deloc, că nu trebuie să ne fie frică de ea și să ne stricăm viața cu această frică Biblioteca Runiverse Deja Lucretius subliniază că la rădăcina acestei frici stă un transfer complet absurd al senzației și sentimentului celor vii către perioada de după moarte Dühring a urmat în mod constant aceeași cale indicată de Lucretius și, într-adevăr, de contemporanii lui Dühring, precum Czolbe și alții El consideră moartea ca fiind absența completă a oricărui fel de ființă; este sfârșitul absolut al acestei vieți individuale, simplă inexistență După ce a definit viața ca o totalitate de senzații și mișcări mentale, Dühring subliniază că odată cu moartea toate acestea dispar, toate condițiile necesare vieții unui individ dispar, ceea ce înseamnă că toate fricile pe care le asociem cu moartea și viața de apoi sunt lipsite de orice temei Dering compară toate aceste temeri cu un coșmar, în care o persoană într-un vis suferă și de tot felul de pericole și necazuri imaginare ( , / zі) El consideră că este mai corect să vorbească despre frica de dureri de moarte, dar acest lucru nu distruge starea de spirit optimistă a materialistului: el vede în suferința muribundului nu este un fenomen natural, ci, spre deosebire de Schopenhauer, rodul unei vieți omenești pervertite și al unor condiții sociale dificile, nedrepte; unde viața unei persoane se desfășoară în condiții sănătoase și Hé este împovărat ereditar, unde, așa cum I I Mechnikov a insistat asupra acestui lucru în timpul nostru pe baza datelor științifice, moartea vine pe calea unei pierderi treptate a forței, este lipsită de suferință și , în general, în forma sa naturală, seamănă mai mult cu adormirea Așadar, în raport cu moartea, Dühring recomandă punctul de vedere al vieții și anume: își propune să o judece după ceea ce ea distruge (a'/b ), adică să o considere în legătură cu viața, cu valoarea anterioare afirmă; viața a decurs interesant și cu demnitate, nobil și ferm, el va putea muri ca o ființă umană Într-un anumit sens, spune el ( /s ) moartea este un factor fără de care viața nu ar avea niciodată valoarea ei reală, riscând să devină „o afacere goală, plictisitoare” Atunci când moartea este prezentă, călătoria, plină de riscuri și vicisitudințe, numită viață, se termină în rezultatul general cu un act conciliant și „ultimul port” ( /v moartea, care ajută uneori la dezlegarea celor mai dificile condiții și tăiați cele mai dificile noduri Viața este singurul lucru care ne preocupă ( ) Aici ar fi potrivit să ne amintim gândul bătrânului Lucretius, repetat de Dühring, că pretențiile oamenilor asupra vieții de apoi sunt în mod clar nedrepte, că ar fi mult mai corect, după ce a avut destule la masa vieții, să dorească să plece în timp si da loc altuia ( / odată cu creșterea valorii vieții, odată cu creșterea laturilor ei frumoase, se ridică una lângă alta cele mai intense și mai rafinate laturi rele, care trebuie depășite sau îndurate Din nou, Lucretius își amintește involuntar, predându-se cu mai multă înțelepciune și mai multă adevăr în fața unor consecințe pesimiste: îndemnând să nu se teamă de moarte și să nu creadă în existența iadului, el amintește ( / ) într-o formă poetică că adevăratele chinuri ale iadului sunt date în viață, și nu într-un imaginar adâncurile lui Acheron; iar în altă parte adaugă ( Ώ/β) că nu ar fi nicio pierdere dacă nu am fi deloc acolo Teribila descriere a ciumei, care completează poemul vechiului materialist, este capabilă să confirme strălucit gândul său despre sensul eliberator al morții, dar în același timp oferă și o imagine teribilă a vieții, completată de un tablou de monstru suferinta umana Acesta este rezultatul acestei încercări materialiste de a înțelege lumea și viața și de a arăta adevăratele căi către om Există multe gânduri valoroase aici, dar acolo unde Dühring și-a făcut drumul către stabilirea unor scopuri, idealuri, chiar dacă „practic fezabile”, se pune imediat întrebarea nu a acceptabilității lor practice, ci a legitimității lor logică și fundamentarea consecventă prin prevederile de bază a viziunii materialiste asupra lumii — întrebarea cum se raportează ei la materialism și cum decurg din acesta În însăși esența materialismului, Dühring putea vorbi cu un anumit drept la maximum doar despre o anumită simplitate sau complexitate a fenomenelor Conceptul de dezvoltare presupune deja un anumit scop și criteriu, fără de care este doar schimbare; altfel discursul despre sus şi mai jos este lipsit de orice justificare Dühring însuși într-un loc ( / Pe această bază, spectrul înfricoșător al morții rămâne și el neînlăturat: la urma urmei, nu numai ceva pozitiv, viața, se pierde, ci toate posibilitățile asociate cu acesta, personale și generice, sunt distruse împreună cu această persoană, mii de fire sunt rupte , venind din trecut și fugind în direcții diferite spre viitor Toate acestea sunt deosebit de importante de reținut pentru un astfel de filozof precum Dühring, care a clarificat totul în ideea vieții ca cea mai înaltă categorie atotcuprinzătoare A trăi și a fi este ceea ce domină Dühring și care Biblioteca Runiverse consecințele se obțin din dominația absolută a unui astfel de principiu, așa cum a arătat cu strălucire Schopenhauer Un filozof de tipul lui Dühring se poate salva de un pesimism fără margini și fără speranță doar cu prețul unei inconsecvențe elementare IV Problema sensului vieții în filosofia optimismului și pesimismului (Leibniz și Schopenhauer) Lupta dintre diferitele curente asupra valorii și sensului lumii și vieții a luat cele mai diverse forme în istoria gândirii umane și, deja în trecut, au apărut contraste puternice din respingerea completă a răului și a prostiei și a recunoașterii depline a existenţei lor reale Este interesant de observat că problema răului în filosofia antică nu avea caracterul pe care l-a primit în dezvoltarea ulterioară: i-a fost greu grecului, cu viziunea sa asupra lumii ca pe un cosmos, să încadreze răul în viziunea sa asupra lumii ca un cosmos realitate și adesea ne întâlnim în viziunea lor asupra lumii cu opinii despre rău ca efect secundar al ordinii mondiale; nici cu Aristotel, „inexistentul” nu a primit încă culoarea pe care i-au dat-o epocile ulterioare Abia la sfârșitul erei antice, în epoca elenistică, împreună cu o tendință către căutările religioase, trăsăturile pesimiste și optimiste au căpătat o formă mai ascuțită Răul a devenit o „realitate puternică” ( / ) în filosofia creștinismului, care a adoptat irevocabil punctul de vedere că lumea zace în rău Optimism strălucit în învățăturile lui Plotin, care a negat răul în realitate: acolo unde există ființă, există suflarea lui Dumnezeu și, prin urmare, nu poate fi loc pentru rău Din revărsările gândirii filosofice, înclinate când spre pesimism, când spre optimism, vom alege spre ilustrare, mai mult sau mai puțin tipice, două curente opuse unul altuia nu numai în spirit, ci și pentru că cel din urmă dintre ele s-a plasat definitiv în opoziţie faţă de cea precedentă Vorbesc despre sistemele lui Leibniz și Schopenhauer: convingerea lui Leibniz că această lume este cea mai bună dintre toate lumile posibile, Schopenhauer se opune cu convingerea sa neclintită că această lume este cea mai rea dintre toate posibilele ( /i) Ambele au caracterul a învățăturii: cineva îi cântă neobosit slavă creatorului, îi admiră creațiile și cheamă să se bucure de lume; celălalt blestemă nesăbuința, întunericul lumii și temeliile ei, nu scutește de culori sumbre în a descrie necazurile a tot ceea ce trăiește în această lume și cheamă la inexistență Oricât de energic a fost atacul lui Schopenhauer asupra eticii lui Kant și oricum *) Dühring vorbește cu o ură ireprimabilă despre evrei și îi acuză, ca pe un păcat fundamental, că se agață de viața pământească ca o pisică Dacă acest lucru ar fi corect, atunci din punctul de vedere al învățăturii lui Dühring ar fi trebuit să le pună ca model pentru toate celelalte popoare: ele realizează atunci practic ce predică teoretic filosofia lui Biblioteca Runieri el a subliniat J că orice filozofie este teoretică și sarcina ei este doar să interpreteze și să explice ceea ce este, esența lumii ( /a), cu toate acestea, toată învățătura sa este impregnată de un caracter imperativ Nu degeaba s-a considerat îndreptățit să meargă chiar mai departe decât îi permitea învățătura lui filosofică și și-a dat Aforismele înțelepciunii lumești, în care el, un negător al vieții, învață totuși cum să trăiască El consideră că este o amăgire pernicioasă, radicală, că numai o existență fizică este inerentă lumii și este lipsită de orice semnificație morală În aceasta merge mână în mână cu Leibniz, dar acolo unde primul exclamă „paradis” în extaz, Schopenhauer spune „iad” cu o fermitate mohorâtă, fără speranță Comparând acești doi profesori ai vieții, la prima vedere obțineți o imagine a contrariilor izbitoare, iar din răspunsul negativ al unuia, gândul trece cu încredere la convingerea pozitivă a celuilalt Leibniz face pași decisivi de-a lungul rutei stării de spirit care a fost dezvăluită în J Bruno Deja acolo s-a format un imn către armonia lumii și s-a vorbit de consonanță perfectă, la care duce cursul lucrurilor Aceasta a fost o consecință complet de înțeles și clară a panteismului Dacă Schopenhauer, după ce a pus la baza tuturor voinței întunecate, absurde, nesăbuite, a șters granița dintre lumea spirituală și cea corporală pentru a impune pecetea răului și a nonsensului asupra tuturor cu o mai mare siguranță, atunci Leibniz a respins și acest lucru linie în principiu, văzând diferența dintre ele doar în gradul de claritate și distincție a prezentării monadelor, dar fața lui este întoarsă în direcția opusă: simplul fapt că chiar și în cea mai întunecată monada, în principiu, tot ceea ce este clar și dat distinct în cele mai înalte, îl salvează de prostii și îi conferă un fel de valoare durabilă Leibniz ne învață că Dumnezeu a ales cea mai bună dintre toate lumile posibile, dar perspectiva posibilităților infinite este deschisă înaintea lui și, de fapt, nu există aproape nimic care să-l împiedice pe filosof să declare această lume o valoare absolută „Totul este armonios în univers”, spune el, ( /g), dându-i lui Schopenhauer un motiv să spună că raționând „serios și sincer” se poate dovedi un singur lucru, că lumea este o absurditate completă Din punctul de vedere al lui Schopenhauer, aceasta este singura concluzie legitimă, pentru că oriunde ne întoarcem, în esența ei, o voință întunecată, nesăbuită și obiectivizările ei ne privesc de pretutindeni; totul este la fel, totul repetă prostia și afirmația fără speranță a vieții, făcând semn cu fantoma înșelătoare a schimbării, noutății și dezvoltării, când de fapt lumea călcă în picioare același loc de suferință și rău Nu există și nu poate fi nimic nou aici Schopenhauer s-a străduit în mod conștient să fie neistoric în acest sens Singurul lucru în care permite schimbarea este creșterea și adâncirea răului și a suferinței El subliniază că orice efort se naște pe bază de lipsă și nemulțumire, suferă când este nemulțumit, iar când este mulțumit, devine imediat punctul de plecare al unei noi eforturi, nemulțumiri și suferințe Așadar, aspirațiile sunt înlocuite una de alta, fără odihnă, Biblioteca Runiverse fără speranță pentru că *pentru ei nu poate exista nici un scop ultim, nici granițe ( ®/ ), și de neconsolat pentru că cel mai mult pe care ei îl oferă până la urmă nu este pozitiv, ci doar eliminarea suferinței anterioare El stabilește linia de creștere a suferinței în lume: dacă suferința unei infuzorii este mică și neînsemnată, atunci odată cu complicarea organizației crește și suferința; se ridică odată cu creșterea inteligenței, iar „cel în care trăiește geniul suferă cel mai mult” ( s/ ) Viața și lumea sunt prezentate lui Schopenhauer ca o judecată teribilă (^ / ) Motive direct opuse sună în filosofia lui Leibniz: el învață că lumea este veșnic tânără și nouă și, în tinerețea și noutatea ei, urmează calea armoniei, bunătății și perfecțiunii din ce în ce mai mari Cu un număr infinit de monade și cu nenumărate grade de claritate și distincție, în cele din urmă, odată cu finalizarea întregii lor galaxii de către cea mai înaltă monada, el nu obține nici măcar o lume, ci lumi care îmbrățișează toate nivelurile posibile de perfecțiune O notă strălucitoare acestei imagini roz este introdusă de convingerea lui Leibniz că sufletele înmulțesc universul în nenumărate moduri și „oferă universului toată perfecțiunea de care este capabil ( /i), iar noi știm că această abilitate este nelimitată El este convins că cea mai mare putere și cea mai mare cunoaștere și cel mai înalt grad de fericire și bunătate nemărginită în creații sunt date în lume ( /i) Contrastul dintre optimistul Leibniz și pesimistul Schopenhauer este deosebit de proeminent în viziunea lor despre moarte, deși aici argumentarea lor a fost afectată și de apropierea izbitoare a acestor curente: ele merg într-o direcție diametral opusă doar în interpretarea faptelor Schopenhauer a ridicat moartea la un fenomen cuprinzător, argumentând că întreaga lume este în puterea ei, în toate manifestările ei individuale Se întreabă cum este posibil să nu vezi că lumea nu este tenace, că totul în ea moare și totul este trecător Potrivit lui Schopenhauer, speciile dispărute de animale sunt documente excelente ale ceea ce se întâmplă Spre deosebire de afirmația lui Schopenhauer despre omnipotența morții, Leibniz susține că viața este pretutindeni și că moartea nu are loc nicăieri El o permite doar într-o formă condiționată, limitată El este convins că „nu există nimic în univers care să fie necultivat sau steril; fără moarte, fără haos, fără confuzie^ /!) Există doar expansiune și creștere, sau contracție și scădere” (s/ ) Nu există metempsihoză, ci doar metamorfoză Ceea ce se numește moarte, după Leibniz, se transformă doar într-o anumită transformare (”/ ) Atenția lui Schopenhauer și a lui Leibniz pare să fie îndreptată către același fapt al lumii: dar cel dintâi vede în ea doar momentul morții, înclinând spre ceea ce a existat; al doilea evidențiază momentul nașterii și al vieții, acordând prioritate emergentului și viitorului; par să stea pe același punct de observație, dar privind în direcții direct opuse: unul îndreptat spre viitor, celălalt* cu spatele la acesta Ideea lui Leibniz despre viața veșnică a fost mai târziu exprimată de Fichte cu obișnuita sa directie și claritate, Biblioteca Runiverse care a subliniat că orice moarte în natură este o naștere, că nu există un principiu mortal în ea, că totul trăiește, iar viața devine doar mai intensă și mai luminată cu fiecare pas ( Biblioteca Runiverse nevoie de un maestru (b /u) Prin urmare, Kant fundamentează latura optimistă a învățăturii sale cu conceptul postulat de Dumnezeu, care completează nemurirea și libertatea și este o garanție a tot ceea ce este mai bun Un astfel de apel, din punctul său de vedere, este cu atât mai de înțeles cu cât se află centrul de greutate al religiei, așa cum spune el într-o scrisoare către Lavater din apr , în credința necondiționată că Dumnezeu însuși va desăvârși tot ce este bun care nu este în puterea noastră Și toate lucrările lui Kant sunt pline de astfel de referiri la Dumnezeu Kant este pesimist în viziunea sa despre om, dar este plin de optimism religios profund, deoarece este vorba despre dezvoltarea obiectivă și forțele obiective (nu umane individuale) Această trăsătură este izbitoare la Kant în toate perioadele operei sale filozofice Deja în Istoria naturală a cerului ( ), Kant desenează *) perspectiva când toate planetele se vor prăbuși în centrul lor, în soare, își vor intensifica focul cu materialul lor, vor arde în flacăra sa, se vor descompune în elemente și aceste elemente va fi dus în spațiul lumii pentru a forma apoi noi lumi Lumea va renaște astfel, ca un fenix nou, împrospătat din cenușa ei În același timp, Kant citează versurile lui von Haller: „Când lumea arde și renaște, vei fi la fel de tânăr ca acum, la fel de departe de moarte, la fel în viitor ca și în prezent” Într-o scurtă lucrare scrisă în apărarea optimismului numită „Despre optimism”, el o apără cu ardoare, pornind de la ideea că Atotputernicul alege întotdeauna pe ce este mai bun Acolo rostește o frază semnificativă: „Este bine pentru noi — existăm! Iar Creatorul se bucură de existența noastră ” Ulterior acest optimism sa moderat considerabil; Kant a afirmat că nu și-ar dori să-și trăiască din nou viața, dar acest lucru nu îi înlătură credința optimistă în factorii suprapersonali După cum crede în continuare, un înțelept adevărat nu se va îndoi că totul este aranjat în bine, chiar dacă multe se fac contrar dorințelor unei persoane și contradicțiile îl asupresc „Omul”, spune el ( / ), „dorește acord, dar natura știe mai bine ce este bun pentru cursul lui: ea vrea discordia ” Creând poziții contradictorii și mergând, parcă, în dezacord cu dorințele omului, natura în acest fel îl determină să-și încordeze forțele și creează condițiile progresului; ea, potrivit lui Kant, face ca o persoană să-și dezvolte „înclinațiile naturale”, iar Kant vede în aceasta „planurile unui creator înțelept” Kant încheie partea principală a Criticii rațiunii practice cu cuvintele caracteristice în acest sens: „De aceea, va fi potrivit și aici să subliniem corectitudinea a ceea ce studiul naturii și al omului ne învață suficient în general: înțelepciunea inscrutată care ne dă existența este la fel de demn de venerație atât în ceea ce ea ne-a refuzat, cât și în ceea ce ne-a dat ” Nu există credință în Dumnezeu – nu există credință în sensul vieții – acesta este gândul final și concluzia finală din toate aceste argumente Oricât de mare ar fi poziția individului în Kant, dar numai *) Capitolul „Von der Shõpfung im ganzen Umfange ihrer Unendlichkeit” Biblioteca Runiaers în ultima condiție, ea găsește o justificare pentru viața ei și sensul ei Luați această garanție, iar personalitatea, și odată cu ea sensul vieții, își pierd sprijinul principal și se prăbușesc În voință autonomă pură, este dat doar dreptul de a crede în ajutorul atotputernic al lui Dumnezeu Acesta este răspunsul lui Kant O putem privi ca pe o soluție satisfăcătoare a problemei? Ni se pare că acest răspuns nu poate satisface personalitatea umană vie Într-adevăr La început, Kant a luat calea pe care doar cineva poate căuta sensul vieții: acesta este conceptul de personalitate, activitatea ei, dar în dezvoltarea ulterioară a gândurilor sale, el a completat totul cu conceptul de Dumnezeu într-un asemenea mod formă în care poziția personalității devine extrem de subminată, până la distrugerea oricărui sens în viața și activitatea umană Aceste semne formidabile de neîncredere în om și de neîncredere prea mare în mersul obiectiv al lucrurilor, pe care le-am subliniat deja, se întâlnesc de-a lungul întregului curs al învățăturii lui Kant; odată cu finalizarea întrebării despre sensul vieții în conceptul de Dumnezeu, situația s-a agravat și mai mult Contradicția radicală dintre scopul cosmic al personalității omului și impotența sa actuală rămâne în esență cu Kant complet nerezolvată Dar, în plus, se dovedește a fi vital distructiv pentru individ Prin stabilirea unui mare obiectiv de neatins, Kant a devalorizat complet aspirațiile umane, deoarece toate aceste eforturi, oricât de mari ar fi, vor rămâne în continuare fără scop, iar rezultatul direct al unei astfel de suprasolicitari a motivației voinței ar trebui să fie o atrofie completă a voinţei, lipsa de scop a tensiunii ei Atâta timp cât era vorba despre datorie, despre o lege morală, acolo Kant putea, din punctul său de vedere, pur și simplu să pună un imperativ categoric și să ceară unei persoane să-l respecte Nu este nevoie de dovezi sau alte argumente; principalul lucru este că întrebarea „de ce?” este inadmisibilă acolo — aceeași întrebare care răsună imperios în întrebarea sensului vieții și care nu poate fi ocolită în ea Și aici se dovedește că idealul infinit de înalt al binelui cel mai înalt în forma pe care Kant îl pune este dincolo de umărul unui muritor; este idealul pentru „voința sfântă”, așa cum a afirmat însuși Kant; în plus, el însuși a considerat necesar să se stabilească astfel de obiective care să fie realizabile, altfel ar fi imposibil să se îndrepte voința către ele Și totuși Kant a făcut tocmai un astfel de pas Introducerea conceptului de Dumnezeu, în esență, nu salvează situația, ci, dimpotrivă, o agravează Deși zeul lui Kant este postulat pe baza unor motive etice, iar etica sa justifică religia, și nu invers, cu toate acestea, o expresie simplă este de obicei aplicabilă acestui concept, că toate eforturile oamenilor sunt fie zadarnice dacă sunt împotriva voinței lui Dumnezeu, sau sunt de prisos , inutile dacă aspiră la același lucru Kant însuși spune că, dacă Dumnezeu este factorul care determină totul, atunci „omul este o păpușă sau un aparat Vaucanson realizat și înfășurat de maestrul suprem al tuturor artelor și operelor” ( / ) Zeul kantian, însă, nu este Biblioteca Ru nicio credință exclude libertatea omului, dar nici nu elimină îndoiala profund jenantă de ce eforturile omului, care mai trebuie să fie completate de divinitate, atunci când Dumnezeu cu atotputernicia sa va duce totul fără cusur și ferm Și la Kant se remarcă fluctuații între doi poli: - credința în om și neîncrederea în el Întâlnește chiar și indicii de predestinare Astfel, Kant are două tendinţe de a stabili sensul: în mod subiectiv, de către persoana însăşi, şi în mod obiectiv, cu ajutorul lui Dumnezeu şi cursului lucrurilor; în cele din urmă, ultima tendință prevalează și este definitivă, dar apoi viața și eforturile conștiente ale unei persoane sunt lipsite de orice sens Pentru a deschide posibilitatea afirmării acestui sens, este necesar în primul rând să afirmăm cu fermitate însăși personalitatea unei persoane, ceea ce Kant a făcut, ridicând personalitatea la o înălțime de neatins și recunoscând în ideea din spatele ei realitatea capacitatea și posibilitatea de autodeterminare, iar apoi această recunoaștere s-a dovedit a fi distrusă de predominanța din ce în ce mai mare a unei alte tendințe Acolo unde personalitatea devine nimic, acolo unde mersul obiectiv al lucrurilor sau puterea divină decid totul independent de personalitate, acolo viața personalității își pierde orice sens Chiar dacă lumea și în afara vieții personale, obiective în același timp afirmă cel mai bogat sens, viața unei persoane în sensul ei real își pierde orice sens, deoarece eforturile sale conștiente își pierd sensul și devine doar un mijloc sau material Iar Kant, oricât de ciudat ar părea, obține involuntar o asemenea situație Deși a transferat totul la subiect, rațiunea a fost făcută legiuitorul naturii, personalitatea a devenit singurul purtător de bine pe această lume, toate acestea sunt elemente foarte valoroase, și totuși în cele din urmă privirea a prevalat, distrugând tot ce s-a făcut Acest lucru s-a dovedit a fi inevitabil, cu atât mai mult cu cât legea morală în sine nu poate fundamenta sensul vieții, întrucât ea determină natura voinței, dar lasă deschisă problema subiectului ei Numai prin extinderea în binele deplin superior poate pretinde că este cheia vieții Dar în conceptul lui Kant despre binele suprem, fericirea este doar o consecință necesară, în timp ce virtutea și legea morală rămân la baza Și aici apare Un alt neajuns major al încercării de a rezolva problema sensului vieții pe o singură bază etică, deși, desigur, conceptul de bunătate, și odată cu el și conceptul de lege morală, trebuie să fie printre principalii factori care susțin acest sens Kant distinge două sensuri în conceptul de bine cel mai înalt: binele cel mai înalt, ca ocupând ultima treaptă a scării ascendente, și binele cel mai înalt, în sensul plinătății atotcuprinzătoare În ambele cazuri, din învățătura lui Kant decurg consecințe fatale pentru viața individului: în primul caz, toți pașii își pierd valoarea independentă, cu excepția ultimului: păstrează cea mai mare valoare de serviciu, i e categoricitatea excesivă distruge integralitatea în acest domeniu etic; în al doilea caz, plinătatea bunului suprem kantian, se combină Biblioteca Runiverse care definește virtutea și beatitudinea, nu numai că exclude gradele de moralitate, susținând că ele fie există într-o formă completă categorică, fie nu există deloc, dar sărăcește și îngustează lumea și viața valoroasă a individului într-un grad terifiant : binele cel mai înalt acoperă tărâmul eticii și, numai ca Rezultatul moralității dă spiritului uman sărac și sărăcit beatitudine crepusculară, sănătoasă la rădăcină, pentru că este justificată moral, dar lipsită de aroma și strălucirea vieții reale Kant, de fapt, ar putea menține o poziție mult mai largă, pentru că a acordat atât de multă atenție subtilă vieții estetice, dar aceste valori eterne nu își găsesc un loc în doctrina sa despre binele suprem, care a preluat prea mult restrânge un caracter categoric Dar chiar și în domeniul eticii, Kant a pornit pe calea îngustimei fără viață După cum a remarcat pe bună dreptate Simmel în lucrarea sa despre Kant, între stadiul luptei pentru satisfacția senzuală și respectarea ideală a legii morale se află o masă de diverse bunuri, care, din punct de vedere moral, trebuie să găsească o evaluare inegală Căutarea fericirii poate fi foarte diferită: o găsești în brațele unei prostituate; celălalt în binecuvântări spirituale, în sonatele lui Beethoven; unul este în „metalul muritor”, celălalt în slujba vecinilor etc Se deschide astfel o lume largă de binecuvântări, departe de a fi indiferentă la clarificarea chestiunii sensului vieții Un principiu moral și voința pură, ca cale, nu sunt capabile să dea totul: ideea de sens trebuie să însuflețească, să inspire și, pentru aceasta, trebuie să respire în sine nu cu o formulă moartă, ci cu carne și oase Oricât de grandioasă ar fi gândirea lui Kant, este și imposibil să nu observăm că în dezmințirea naturii, în neincluderea în domeniul valorilor, se poate auzi o trăsătură clară inacceptabilă; atârnă o greutate insuportabilă a sentimentului că o persoană se află într-o sferă complet străină de el, și deci o inerție ostilă, că poartă în sine un element corupt, o povară fundamentală Kant, ca mai târziu Fichte, nu a inclus natura, curentul obiectiv Între timp, Kant, de asemenea, indirect – într-un mod negativ – are ocazia de a evalua natura, natura: voința morală singură ar acționa și ca natura însăși, dacă ar putea fi considerată ca acționând deloc, fără pulsiuni și fapte, și atunci discursul despre moralitate pierde orice sens Faptele, natura, au drepturile lor și locul lor și, nereușind să le acomodeze, Kant a lăsat cu siguranță un spațiu gol sensibil În toate acestea ar trebui să vedem adevăratul rigorism al lui Kant: - în faptul că el, un teoretician subtil al esteticii și o persoană care a apreciat subtil aspirațiile cognitive și cunoașterea, le-a respins în mod ciudat în conceptul său de binele suprem; nu a dat acea plinătate bogată pe care o întâlnim, deși într-o unitate naivă, cu gânditorul antic Platon: o combinație de adevăr, bunătate și frumos Este caracteristic rigorismului lui Kant că, pentru a păstra viața, Biblioteca Runiverse vine o singură justificare - ascultarea de datorie;), adică, în afară de morală, el nu vede niciun motiv să-i recunoască vreo valoare, deși el însuși, atât în etică, cât și în estetică, și-a dezvoltat perspective neobișnuit de largi și posibilități pe deplin justificate pentru aceasta Cu excluderea altor valori și bunuri, în esență, se obține o tragedie profundă tocmai atunci când Kant promite culmile fericirii: când binele cel mai înalt este de neatins, dorința pentru el își pierde sensul, iar dacă este realizabil, atunci un nor nu mai puțin formidabil atârnă asupra persoanei: odată cu realizarea celui mai înalt bine se va deschide lipsa de scop și golul; dincolo de deșert, pentru că nu există nimic de dorit, nimic pentru care să lupți, totul devine absolut indiferent În interesul fundamentării semnificației, este necesar să se păstreze pentru individ posibilitatea realizării eterne și a unor perspective valoroase ulterioare eterne de activitate Kant nu dă asta Explicația acestui fapt constă în înțelegerea îngustă a personalității pe care o întâlnim la Kant După cum am observat mai devreme, el și-a transferat esența în întregime pe temeiuri etice și, prin urmare, a închis acele posibilități largi pe care el însuși le deschisese; a apreciat libertatea și a definit-o doar ca libertate morală, ca autonomie a voinței În cele din urmă, pe baza acestei judecăți, Kant capătă o altă neînțelegere, care nu poate fi explicată decât prin dorința de a decide totul pe baza legii morale Dacă ne amintim că fericirea este doar o consecință a respectării legii morale, că nu există alte valori, atunci Kant ia un cerc vicios Într-adevăr, scopul cel mai înalt este realizarea celui mai înalt bine, dar în cele din urmă se dovedește a fi legea morală și voința pură; dar legea morală este o condiţie formală pentru exercitarea libertăţii Atunci se răspunde la întrebarea la ce servește această libertate: pentru împlinirea legii morale Dar respectarea legii morale? Răspuns: pentru folosirea libertăţii, pentru că este o condiţie pentru folosirea libertăţii ·) **) , Prin această indicare a deficiențelor în soluționarea întrebării despre sensul vieții, nu vrem să epuizăm totul În poziția individului în Kant, în afirmarea libertății, în înțelegerea bunătății frumosului, a adevărului ca sferă cu adevărat umană, în celebrul subiectivism al lui Kant, există posibilități pozitive bogate, dar el însuși le-a lăsat nefolosite Elucidarea căii de dezvoltare a acestor idei pozitive este deja o chestiune de muncă sistematică Pentru a caracteriza aceste posibilități, notăm doar una dintre ele: Kant a ajuns la concluzia că estetica este singurul și direct temei pentru reconcilierea sensibilității și rațiunii; dar apoi o consecință directă ·) „Metafizica moravurilor” cap „Tranziția de la cunoașterea morală obișnuită la cea filozofică” Vezi și Fundamentele metafizicii morale, ed a -a, p , pentru o discuție despre respingerea gândului de sinucidere **) Interpretarea atât a condiției morale, cât și a celei formale pentru folosirea libertății este confirmată și de Religion innerhalb a lui Pnilosoph Bibi , p M M Rubinstein — Biblioteca Runiverse de aici afirmația că estetica, acest cel mai mare „dar al zeilor”, este posibil doar în și prin personalitate: într-o ființă care participă la două lumi, cea senzuală și cea suprasensibilă Nici în lumea sensibilă separat, nici în lumea suprasensibilă nu poate exista; este de conceput doar în lumea umană În această direcție, se deschide și o oportunitate bogată pentru a rezolva problema sensului vieții VI Problema sensului vieții în filosofia idealismului transcendental (Fichte) Să ne întoarcem la Fichte Deja din întregul depozit al naturii sale de foc și activ, se putea aștepta ca problema sensului vieții să ocupe unul dintre locurile importante în sistemul său de filozofie O astfel de atitudine față de ea i-a fost dictată de sloganul său inițial principal: „La început a fost o faptă” Fichte a scris nu numai în perioada târzie a operei sale că ființa nu este potrivită pentru rolul de punct de plecare [ / ], dar acest gând, ca și natura sa activă și întregul caracter activ al filozofiei sale, este deja auzit în scrisoarea tânărului Fichte către mireasa lui Acolo [b/l], cu profundă convingere, formulează clar ideea principală a vieții sale: convingerea în nesemnificația a tot ceea ce este pământesc; convingerea că obiectul aspirațiilor sale nu este fericirea, pe care nu speră să o găsească, că are o singură pasiune, o singură nevoie, un singur sentiment complet, care este să acționeze — convingerea că, cu cât dă dovadă de activitate, cu atât mai profundă va fi satisfacția lui Acest lucru este de înțeles, el, acest filosof abstract, a intrat în viață în esență cu așteptări reformiste profunde, uneori eficiente, alteori naive, precum planul său de renaștere a națiunii germane prin îndepărtarea copiilor dintr-o societate coruptă și educația lor colectivă izolată în afara acestui mediu , dar mereu saturate de o convingere de nezdruncinat în dreptatea cauzei lor Întreaga sa filozofie era filosofia omului prin excelență De aceea cuvintele: ce fel de filozofie alegi depinde de ce fel de persoană ești, respiră sinceritate profundă în gura lui Fichte; au fost rodul nu numai al construcţiilor teoretice, ci au fost rodul întregii sale naturi Problema sensului vieții ar fi trebuit să ocupe un loc central în filosofia sa, mai ales că acest gânditor abstract, care și-a dedicat întreaga viață speculației, nu a ezitat să declare că scopul trebuie văzut în viață, și nu în speculații, căruia îi atribuie doar locul unui mijloc [ / ] Același gând l-a repetat puțin mai târziu într-o compoziție cu care a vrut să „forțeze publicul să înțeleagă” [ / ] Aici vorbește elocvent despre strădania lui pentru realitatea vie și convinge cititorul să se țină, mai aproape și mai puternic decât viața, și să nu lase filosofia falsă să-l îndepărteze de ea; cât de dragă îi este ideea unei legături puternice cu viața este evidentă din faptul că, în opinia lui, ea este cea care va ajuta cititorul să înțeleagă ββ Biblioteca Ru nicio credință -filozofia sa, o filozofie care a căutat nu atât forma sistematică a științei, cât cea mai profundă esență interioară a cunoașterii și anume convingerile; dar convingerile obligă, aceasta nu mai este o contemplare inactivă, imperturbabil de calmă, ci o atitudine profund agitată față de lume și viață, care necesită plenitudinea acțiunii și a activității Dar pentru ei, mai ales în sensul fichtean, care a dictat identificarea activității cu activitatea rațională, este necesară o conștiință clară a scopurilor finale, este nevoie de intenție El vine la o persoană, la o persoană cu o comandă necondiționată [ / ] — îndeplinește-ți scopul, oriunde te-ai afla, în propriile tale moduri individuale speciale La aceasta mai adaugă: îmbunătățiți și îmbunătățiți, dar asta implică și un scop final Acesta nu era doar sloganul eticii sale, ci al întregului său sistem eticizat Dorința de a găsi un răspuns la întrebarea despre scopul omului a devenit astfel sarcina principală a filozofiei sale Astfel el spune: cunoașterea datoriei mele este scopul ultim al tuturor cunoștințelor mele, al tuturor gândurilor și căutărilor mele [ / ] Deja într-una dintre lucrările sale timpurii, el se ridică la această întrebare de la primele cuvinte: în prelegerile sale dedicate clarificării numirii unui om de știință, el consacră primul capitol problemei numirii unei persoane în general, subliniind ascultătorilor stratificați „că „toată filozofia, toată gândirea și învățătura umană, toată munca ta, în special tot ceea ce îți voi expune, nu este îndreptată, parcă spre finalul ei, spre nimic altceva decât răspunsul la întrebările pe care le-am au indicat și, cel mai important, la ultima întrebare supremă: care este scopul omului în general și în ce mod poate el cel mai sigur să-l atingă? [ / ] Întregul punct al filozofiei lui Fichte este astfel practic Aceasta nu este doar o filozofie a personalității, ci și o personalitate activ-reformatoare clar exprimată, al cărei caracter și în acest sens ne amintește de Platon Iar Fichte luptă cu curaj pentru rezolvarea acestei probleme fundamentale a personalității Adevărat, el ne spune că o înțelegere completă, exhaustivă a scopului său, a ceea ce ar trebui să fiu și a ceea ce voi deveni, este un scop de neatins pentru noi, depășind toate abilitățile noastre de gândire, o parte din ea ne va rămâne deschisă pentru totdeauna, dar este cu atât mai necesar să ne gândim la ceea ce este în puterea noastră Sarcina este facilitată, potrivit lui Fichte, de convingerea sa profundă optimistă că acest scop nu numai că există, ci că este etern și măreț, ca și spiritul divin însuși [ / ] Răspunsul lui Fichte nu lasă în esență nicio îndoială După ce a aruncat lucrul în sine peste bord și declarând autocrația completă a „Eului”, el, în căutarea unui punct de plecare pentru construirea sistemului său de filozofie, s-a hotărât pe actul pur original al „Eului”, el face apel la cititorul său cu cererea de a-și gândi „Eul” într-o formă pură, de a da un act al conștiinței sale de sine necomplicate, iar apoi întregul sistem ar trebui să devină de la sine cu o necesitate logică imuabilă Acest lucru elimină imediat posibilitatea oricărui scop extern capabil să fundamenteze sensul vieții Fichte, natural Biblioteca Runiverse dar, a trebuit să caute soluții pe această cale a idealismului său subiectiv absolut Omul - personalitate s-a dovedit a fi un act semnificativ de conștiință de sine pentru el, a fost ridicat la apogeul implicării în absolut, a fost recunoscut ca purtător al rațiunii și astfel Fichte ajunge la concluzia că, întrucât o persoană are rațiune, este propriul său scop, nu există de dragul a ceva străin și trebuie să fie în numele său Imuabilitatea acestui gând pentru filosoful nostru este evidențiată de faptul că nu permite chiar întrebarea despre scopul existenței individului, văzând în ea o contradicție internă, deoarece aceasta înseamnă întrebarea despre scopul și simțul minții și întregul său sistem [ / ] Dar prin faptul că „Eul” se poziționează, deja depășește limitele sale, poziționând „nu-eu” ca tocmai acest act; omul nu numai că există, dar el încă există ca ceva definit; în acest fel, elementelor senzoriale, adică o anumită cantitate de determinare de către un factor extern, se adaugă la „eu” pur neînnorat, rațiune pură; autopresiunea, fidelitatea față de sine a „eului pur”, mintea este încălcată și, potrivit lui Fichte, crește acea obligație, care singură reprezintă o comandă absolută, un scop absolut și care singur este capabilă să fundamenteze scopul unei persoane și sensul vieții sale Aceasta este o poruncă de a fi sincer cu tine însuți, esența ta cea mai interioară „Ultima destinație a tuturor ființelor raționale finite”, spune Fichte [ / ], „de aceea, aceasta este unitatea absolută, identitatea constantă, acordul complet cu sine Dar esența originară a omului se exprimă nu numai în raționalitatea sa, ci prin aceasta și în faptă, în activitate, pentru că după Fichte a fi înseamnă a acționa, iar elementul faptei intră în însăși esența rațiunii; prin urmare, el exprimă şi destinul absolut al omului prin imperativul „acţiune de dragul acţiunii” A fi activ, a acționa - acesta este ultimul scop pentru care existăm, iar Fichte cheamă să ne bucurăm că simțim putere în noi înșine și că sarcina noastră este nesfârșită Numai activitatea și fapta pot da unei persoane valoare și sens Chiar trebuie să știi doar pentru a acționa conform cunoștințelor dobândite [ / ] Indicația lui Fichte cu privire la acest scop absolut variază în moduri diferite - el exprimă același gând cu imperativul: fii liber și exercită-ți mereu libertatea, pentru că adevărata libertate intră în minte, iar adevărata libertate este întotdeauna rezonabilă și concepebilă numai în acțiune Astfel, adevăratul sens al vieții unei persoane în deplină armonie cu sine, cu rațiunea, în libertate, în acțiune, este acela de a deveni o ființă rațională liberă dintr-un simplu produs al naturii fiecare om trăiește o atracție irezistibilă către absolut, la auto-activitate independentă absolută, că nu putem suporta gândul existenței noastre doar ca mijloc pentru altceva, pentru „nu-eu” [ / ] Ghidat de această comandă, „eu”-ul nostru luptă de-a lungul întregii linii cu regatul nu-eu, câștigând interval după interval din el Deci în cunoaștere Biblioteca Runieri ♦Eu” se transformă în „Eu” care era limita pentru el; acolo unde se creează cunoașterea, se naște convingerea, iar acolo unde s-a născut convingerea, acolo s-au stabilit „eu”, activitatea de sine, libertatea, rațiunea [ / ] Cunoașterea este calea de eliberare de puterea delimitătoare a „ne-sinelui” și denotă o ființă și o putere a minții în continuă creștere Astfel, în final, o persoană devine ceea ce el însuși, în mod liber, din proprie inițiativă, își face și face continuu [ / ], pentru că cel mai important pentru Fichte nu este atât să fie liber, cât să devină liber De aici din scopul activ al omului a reieșit în Fichte ideea dreptului fiecărei persoane la muncă și activitate, respirând cu mare măreție, deoarece este prima condiție pentru asigurarea vieții sale și îndeplinirea scopului său absolut, aceasta și a dus la ceea ce Fichte a văzut în inerție și inactivitate, cel mai rău rău și moarte reală Dar scopul unei persoane și sensul vieții sale nu se limitează la activități care vizează doar propria personalitate După cum am observat în ceea ce privește cunoașterea, „Eul” își extinde neapărat la infinit sfera activităților sale, luptă pretutindeni pentru unitatea cu sine însuși, străduindu-se peste tot pentru a stabili regatul rațiunii Pentru a fi în armonie cu sine, o persoană trebuie să se străduiască să aducă greutatea lumii care se află în afara sa în acord cu principiile sale de bază, cu raționalitate, deschizând astfel întinderea cosmică nemărginită a activității sale [ / ] Fie ca acest scop să fie de neatins și să rămână pentru totdeauna de neatins pentru om, dacă nu este sortit să devină zeu, asta nu împiedică să fie scopul ultim al omului, mai ales că în infinitul străduinței stă garanția fertilă a activității nesfârșite Astfel, o persoană se află pe calea apropierii infinite de acest scop, iar dacă acordul cu sine se numește perfecțiune, atunci adevăratul scop al unei persoane și adevăratul sens al vieții sale vor fi exprimate în dorința de îmbunătățire infinită [ / ] Această misiune a omului în raport cu lumea exterioară, în special cu natura, devine cu atât mai importantă cu cât pentru Fichte, natura, care nu a experimentat mâna omului, este „nepoliticos și sălbatic”, și numai omul o poate sfinți cu activitate, introducând-o în tărâmul luminos al rațiunii Aici comanda principală este exprimată în gândire: lumea trebuie să devină pentru mine ceea ce corpul meu este pentru mine [ / ], adică doar un mijloc, material de dezvăluire a minții Ideea creării unității rezolvă și chestiunea societății: și aici, scopul și sensul sunt în unitatea tuturor oamenilor; dar nu pot fi unite decât în pur rațional „pentru că este singurul element pe care îl au în comun” [ / ] Astfel, scopul cel mai înalt al individului, atât în raport cu el însuși, cât și în raport cu ceilalți, cât și în raport cu lumea și natura, este domnia rațiunii și plantarea și extinderea nesfârșite a puterii sale Doar în ultima condiție o persoană poate urma calea de a-și îndeplini cel mai înalt scop și de a-și stabili o viață plină de sens - identitatea persoanei cu sine însuși Biblioteca Runiverse Exprimând în diverse forme soluția sa la problema sensului vieții, Fichte le-a bazat pe toate pe formula act sau, care este, de asemenea, fii rezonabil, realizezi ce ești în esența ta Fichte a folosit distincția kantiană dintre rațiunea teoretică și cea practică în sensul că el a negat, în esență, pur și simplu, ca fenomen contradictoriu în interior, rațiunea nepractică Conceptul de rațiune non-etică și care nu acționează a fost atât de absurd pentru Fichte încât, în cea mai mare parte, el nu consideră necesar să dovedească și să explice această latură a rațiunii Din punctul său de vedere, aceasta este ceea ce se dezvăluie clar în actul originar al conștiinței de sine Mă regăsesc, ca atare, doar practic, doar în manifestarea voinței [ / ], adică deja în însuși actul conștiinței de sine apare ca latura principală, practică, activă; este esența inteligenței Fichte mai ales profund, aproape exclusiv simțit în conștiința de sine, în primul rând și în primul rând actul de acțiune Sensul acestui act, faptă constă în auto-poziție, în identitate eternă cu sine „Caracterul raționalității”, spune Fichte [ / ], „constă în faptul că subiectul unei acțiuni și obiectul ei sunt unul și același; printr-o asemenea descriere cercul raţiunii se epuizează Dar aceasta nu este doar definiția minții, ci și „eu”, pentru că „eu” însuși nu este altceva decât un act îndreptat spre sine [ / ] Esența activă a rațiunii este deosebit de puternic subliniată de faptul că Fichte respinge orice idee de a completa ideea de acțiune cu ideea unui fel de substrat Aceasta este înțelepciunea lui Fichte Astfel, conceptul final în rezolvarea problemei scopului unei persoane și a sensului vieții sale a fost conceptul de rațiune, identitate cu sine, cu esența proprie, fidelitate față de sine, fidelitate față de sine, nu vag și împovărat cu empiric, elemente senzuale, dar „eu” pur Prin urmare, Fichte a pus capăt lui i doar atunci când, ca student fidel al lui Kant, a văzut în identitate cu sine nu numai rațiunea, ci și morala, pură și adevărată, pentru că pentru Fichte nu putea exista alta Ceea ce pentru Kant era condiția formală a moralității, autonomiei, libertății, aici a devenit moralitatea însăși Aceasta l-a condus pe Fichte la etizarea scopului cel mai înalt, care dă scopul și sensul vieții individului A lupta pentru identitate cu sine, a fi liber, activ, autonom înseamnă a fi moral Sensul absolut al personalității s-a încheiat în Fichte, astfel, cu ideea morală El a propus ca ultim scop atât pentru individ, cât și pentru întreaga societate sarcina de înnobilare morală a întregii persoane [ / ] Singurul meu scop, potrivit lui Fichte, întregul scop al vieții mele este să ascult cu onestitate și imparțialitate vocea propriei mele conștiințe Fără el, viața mea își pierde adevăratul sens și semnificație [ / ] Ea și numai ea justifică rolul rațiunii și existența forței Doar morala este capabilă să ne smulgă din puterea a tot ceea ce este negativ, de la „nimic” și să ridice n -urile deasupra ei [ / ] Dar noi Biblioteca Runiverse Dar am văzut că această misiune a individului de a fi fidel cu sine nu poate fi îndeplinită decât dacă principiul ei este extins la întreaga lume Astfel, și el se dovedește a fi în întregime subordonat sarcinii morale; scopul nu este doar de a realiza moralitatea, ci, în general, de a crea o ordine morală mondială Cel mai înalt scop etic a devenit astfel nu doar o sarcină personală, ci și cosmică, din care lumina sensului se revarsă peste întreg universul Dar identitatea cu sine, „eu”, rațiunea este moralitate, ideea unei ordini morale mondiale, este esența tuturor, Dumnezeu însuși; in acelasi timp, toate acestea sunt date de personalitate si prin ea Natura și lumea sunt doar materiale pentru voința morală [ / ] Dorința de a domina natura, dorința de a o subordona voinței proprii în ochii lui Fichte ar fi trebuit să fie pe deplin justificată, mai ales că doar spiritul, doar „eu” sunt activi, natura însă are o singură forță, forța de inerție [ / ] Pecetea naturii stă și pe om, inerția, baza răului din el, rădăcina lipsei sale de libertate Eliberat de ea, el călătorește spre mântuire și spre lume, lucrând la ea El dă lumii același loc în care este corpul meu pentru mine [ / ] Personalității i se acordă astfel un rol cosmic fundamental Toate schimbările semnificative din lumea mea sunt absolut de neconceput fără acțiunile corespunzătoare ale „Eului” [ / ] Pe această bază s-a născut acea maximă, pe care Fichte o prescrie [ / ] voinței noastre: să luptăm pentru o dominație supremă autonomă asupra tuturor, nelimitată de orice alte legi Conotația paradoxală a unei astfel de absolutizări a voinței noastre dispare complet în ochii lui Fichte pur și simplu pentru că a etitizat conceptul de voință și pentru el să spună „voință” este același lucru cu a spune „voință morală, pură” morala însăși, ea nu recunoaște nicio altă voință Astfel, în esența ei, o persoană stă în pragul a două lumi, două ordini mondiale, una spirituală, împărăția „Eului” și dominația voinței pure, și alta senzuală, în care eu creez cu fapta mea Și Fichte pictează o imagine strălucitoare a modului în care „eu” prinde lumea superioară atemporală și în cele din urmă scutură cenușa lumii sensibile și a vieții din picioare Din acel moment, voința personalității devine o sursă vie de adevărată viață și eternitate *) Un astfel de rol exaltat al individului a devenit posibil în Fichte deoarece nucleul individului, esența, „eu” se află în activitatea de sine, dar în activitatea de sine, capabilă să crească nelimitat, veșnic; este puterea din ce în ce mai mare a spiritului, pentru care calea este marcată de idealul transformării lumii „nu-eu” fără urmă în lumea „eu” Activitate absolută — nu este nevoie să adăugăm, din punctul de vedere al lui Fichte, că vorbim de activitate morală, întrucât în ultima expresie el vede pleonasm — acesta este, după el, singurul predicat simplu direct inerent în mine, ca astfel, [ / ] Activitatea pură, sau mai corect, activitatea de sine, este singura *) Срвн Fundamentul dreptului, W II: Filosoful transcendental trebuie să presupună că orice este, numai pentru un eu, și orice ar trebui să fiu, numai prin care pot fi Библиотека Руниеерс absolut și singurul lucru adevărat care poate fi [ / ] După ce și-a etitizat întregul sistem, Fichte declară cu încredere că inițial omul nu este dat de nimic, nu este nimic, se consideră a fi actul său liber Aceasta înseamnă că natura umană este de cealaltă parte a binelui și a răului [ / ], devine doar asta sau asta, în funcție de faptul că o persoană a câștigat libertate și a înviat sau nu Fichte se ridică aici la un gând nemărginit în măreția sa și perspectivele pe care le deschide: „Fiecare animal”, spune el, „este ceea ce este; numai omul este inițial nimic Ceea ce trebuie să fie, trebuie să devină și-să devină el însuși, libertatea lui *); Nu pot fi decât ceea ce fac eu însumi – acesta este sloganul profund vital și veridic al lui Fichte La această înălțime, noi perspective s-au deschis de la sine, ca o consecință logică: o persoană-personalitate apare în fața noastră în rolul principalei puteri creatoare, creatorul esenței lumii După cum am văzut deja, o persoană-personalitate nu este dată, ci se postulează, esența sa nu este dată, ci este creată de el; din punctul de vedere al lui Fichte, de la o persoană i se poate lua totul fără a-i pune în pericol adevărata demnitate, dar numai nu autoafirmarea, nu autoactivitatea, numai că nu posibilitatea de îmbunătățire [ / ] Dar personalitatea poate fi desăvârșită doar perfecționând lumea Dar pentru că pentru Fichte a fi înseamnă a acționa, iar a acționa înseamnă a afirma și a crea ordinea morală mondială, în care se află esența lumii, este clar că o persoană, perfecționându-se pe sine și lumea, nu își creează doar propria sa , dar și esența ei Deja Kant era aproape de această idee a rolului creator cosmic al personalității; aceasta se reflecta în faptul că vedea în mintea legiuitorului naturii și în persoană, în voința ei, singurul izvor al binelui Dar numai Fichte, care a absolutizat clar motivele etice, a ridicat personalitatea în sistemul său la înălțimea creatorului de esență De aici, Fichte a derivat și justificarea culturii ca sistem de mijloace și realizări de subordonare a naturii „Eului”, pentru a stabili acordul „Eului” cu sine însuși Senzualitatea trebuie cultivată, acesta este scopul ei cel mai înalt și ultimul; cultura servește acestui scop [ / ] Atunci senzualitatea se va atașa și de minte și își va dobândi adevărata esență, dar o va dobândi nu de la sine, ci prin personalitate Și în Fichte și mai târziu în Schelling, prin urmare, a cunoaște a dobândit sensul de „spiritualizare ” Numai în astfel de condiții era posibil să se cunoască absolutul nu ca ființă goală, putere, ci ca activitate, viață veșnică, libertate a dezvoltării filosofice, a trăi înseamnă a acționa, a crea pentru a construi tărâmul rațiunii, aceasta însemna a trăi în idee, adică prin această participare conștientă la soluționarea problemelor lumii, participarea la creativitatea lumii infinite Viața în idee devine astfel pentru Fichte „un infinit în creștere *) Grundlage des Naturrechts W II, Vezi și System d Sittenlehre W II, și Fichte repetă această idee peste tot Biblioteca Runieri fiind** Așa ne înfățișează el creșterea sistemelor de ființă spre plinătatea absolutului: lumea materială, viața organizată, viața omenirii, tărâmul moral, spiritual al lucrurilor, plinătatea ființei cu dominația „ I" peste tot, sistemul inteligenței, ca Toate acestea în Fichte sunt încununate cu conceptul de Dumnezeu*) Dar absolutismul individului a găsit o serie de limitări Acel „eu”, care, conform lui Fichte, constituie miezul personalității, este rațiunea însăși Din întregul sens al sistemului său, devine clar că „Eul” lui Fichte era foarte departe de a fi un personaj personal în sens restrâns, putea fi numit chiar impersonal într-un anumit sens „Puritatea” l-a apropiat de gen și l-a mutat este departe de posibilitatea unei interpretări individualiste Pe această cale, imperativul lui Fichte deschisese deja posibilitatea a ceva care a avut un efect deosebit de puternic asupra lui mai târziu, până la o abatere spre misticism și dorința de a-și îneca ego-ul, personalitatea, în Dumnezeu Pe această cale, Fichte a explicat că scopul individului este să-și plaseze viața „în scopul speciei sau în idee”, „uita-te de tine pentru ceilalți” O personalitate individuală concretă a ajuns într-o astfel de poziție încât, în esență, viața sa concretă și-a pierdut valoarea fundamentală de sine stătătoare Acest lucru a fost dezvăluit mai ales puternic în lucrarea filozofică de mai târziu a lui Fichte, când a arătat o influență puternică a Evangheliei după Ioan Pe această bază, a dat soluția problemei numirii și a spălat viața individului cu o nouă ciupercă În acest moment, el vede o viață rezonabilă, dreaptă în renunțarea la viața personală, în respingerea completă a dorinței de plăcere, în total sacrificiu de sine pentru idee, pentru „scopul rasei * [ / ] Devalorizarea vieții personal concrete în valoarea ei de auto-susținere, care este încorporată aici, merge și mai departe atunci când Fichte spune că atâta timp cât o persoană dorește să devină ceva din propriile sale forțe, nu va pătrunde spre adevărata viață și fericire, pentru că „toată ființa proprie este doar neființă și limitare a ființei adevărate [ / ] Exemplul la care recurge vorbește și despre desconsiderarea concretului personal, a individului Fichte arată exemplul unui sfânt, o femeie care urcă în extaz religios, furând îngerii cu frumusețea ei: în înfățișarea ei și în opinia sa, punctul nu este în frumusețea trupului ei, deoarece figura ei este doar un medium, doar un mijloc, un mijloc de trecere pentru a stabili dacă vorbim despre Dumnezeu [ / ] Numai această idee a reînviat corpul și i-a dat valoarea limitată, relativă, a unui mijloc care în sine nu îl posedă O astfel de părtinire în direcția minimizării elementului cocret-personal a trebuit să fie creată pe baza îngroșării treptate a „Eului” în conceptul de Dumnezeu, nu mai ca ordine morală mondială, cum era înainte, ci într-o putere reală, universală, atotputernică și atotcuprinzătoare, care nu mai este acoperită de legea morală, ci purtând în sine „legea cea mai înaltă, necunoscută nouă”, în devotament *) Grundzüge des gegenwãrtigen Zeitalters W IV Vezi Vysheslav- tsev - „Etica lui Fichtsch** Biblioteca Runiverse pe care se bazează religia Nu putem decât să tăcem în smerenie în fața lui Dumnezeu, să simțim dragoste profundă pentru scânteia vieții lui care s-a aprins în noi [ / ] - Această iubire este manifestarea și revelația directă a lui Dumnezeu Scopului moral, care a hotărât anterior problema scopului și sensului vieții umane, acum, pe baza unei concentrări tot mai mari a „eu” în Dumnezeu, un motiv religios s-a alăturat drept motiv religios dominant, suprem, în cele din urmă distrugând valoarea independentă a vieții pământești Adevăratul sens al vieții unei persoane este doar în efortul religios și moral de a contopi cu eternul; viața noastră are sens numai în măsura în care trăim „dor de etern”* [ / ]; căci fericirea este posibilă numai în „casa tatălui” Numai în măsura în care o persoană poartă dragostea pentru eternitate în suflet, el trăiește cu adevărat, el devine un zeu: „Viața a trăi este iubire*· [ / ] Desigur, pe un astfel de fundal, Fichte nu putea lăsa intactă moștenirea unei vieți pline de sens În timp ce înainte era un apolog pasionat pentru sloganul „acțiune de dragul acțiunii*, de dragul activității de sine, al libertății, un activist absolut, acum aude deja vocea unui anumit echilibru al bătrâneții: vede adevăratul sens al vieții în atingerea acelei fericiri care este dată de „pacea, stabilitatea și rămânerea într-una**, în transferul iubirii cuiva [I/ J Conform convingerii sale, o persoană nu este destinată suferinței și dezastrelor, dar pacea, liniștea și fericirea ar trebui să se instaleze în sufletul său; este necesar doar să-l dorească [ / ] Nu este nevoie să explicăm că conceptele de odihnă, pace în gura fostului Fichte erau complet de neconceput El a considerat fericirea ca fiind parțial de conceput deja în această viață, dar ea nu este dată de această viață ca atare – dimpotrivă, împrăștierea în multitudinea acestor părți conduce pe o cale falsă – ci de iubire Spune-mi, spune Fichte, ce iubești, la ce aspiri din tot sufletul, în ce speri să găsești adevărata satisfacție cu tine însuți și prin aceasta vei explica adevăratul sens și semnificația vieții tale Și mulți oameni, în opinia lui, nu trăiesc pentru că nu iubesc [ / ] În spiritul noului slogan religios și moral al vieții, Fichte recomandă educarea unei persoane Animalul de companie, crescut într-un mod sănătos la morala pură, trebuie să-și înțeleagă în sfârșit viața ca o verigă veșnică în lanțul revelației vieții divine, iar adevărul doar în contact cu Dumnezeu Astfel, educația într-o direcție cu adevărat religioasă este ultimul scop al pedagogiei [ / ], dar ultimul său scop este doar o consecință a ultimului scop, care dă sens și rost vieții Acest scop este religios și moral, contopindu-se cu Dumnezeu în dragoste pentru el Desigur, deși Fichte a propus odihna și pacea în Dumnezeu ca scop final, el a slăbit doar activismul său personal-individual absolut timpuriu, dar nu a abandonat-o cu totul Dragostea obligă, lumea nu va coborî asupra unei persoane dacă nu vrea, adică nu dă dovadă de voință, activitate El este inca Biblioteca Runieri indică calea activității, cu atât mai mult cu cât realizarea completă, în urma căreia poate apărea pacea, este de conceput numai pentru Dumnezeu O persoană ar trebui să se străduiască să ia cea mai înaltă fericire „cu propriile mâini*” [ / С] Dar acum optimismul lui Fichte, care pictează și realizează un tablou sumbru al umanității contemporane, este construit pe o credință fermă în Dumnezeu, în rațiunea obiectivă, și nu numai în puterea creatoare a personalității Aici s-a repetat fenomenul obișnuit, că creșterea valorii forței obiective duce la o îngustare și slăbire a personalității ca factor Fichte, saturat de credință în Dumnezeu, este convins că, în ciuda corupției care domnește, binele va învinge în cele din urmă; întunericul, spune el, a intrat deja pe calea înfrângerii, deoarece este implicat în lupta cu lumina [ / ] El este convins că deși nu ne cunoaștem întreaga destinație, ea ne este maiestuoasă și garantată [ / ], garanția pentru aceasta, evident, este în Dumnezeu și iubirea față de el El este convins că viața crește și că ceasul morții mele este ceasul nașterii, așa cum în natură, moartea și nașterea sunt doar lupta vieții cu ea însăși, al cărei rezultat este o viață mai clară și mai profundă [ ] / ] În această înțelegere a lumii, Fichte a fost afectat de toată natura lui mare Simplul fapt că el reînvie figura filosofului ca profesor al vieții și, cu o claritate și categoricitate rară, subliniază ca principală întrebare a întregii filosofii, în special a întregului său sistem, problema sensului vieții, este opera sa extraordinar de valoroasă, de o importanță vitală El conturează în continuare câteva dintre fundamentele pe care trebuie construită o nouă înțelegere a vieții pentru a putea rezolva enigma fundamentală a vieții și destinul omului El însuși o personalitate puternic exprimată, a plasat în centrul construcției sale ideea de personalitate, „eu” într-un spirit pur activiv, a afirmat cu brio identitatea conceptelor de viață, ființă și activitate, declarând clar că sensul a vieții, oricare ar fi ea, este posibilă numai acolo, acolo unde există activitate, pentru că numai există viață, acolo unde există scop și valoare, pentru că numai dacă ele există este posibilă activitatea - acea activitate pe care Fichte o consideră îndreptățită doar să revendice denumirea activităţii: activitate morală Fichte, cu viziunea sa asupra lumii, a dat încă o indicație profund veridică și valoroasă: aceasta este că activitatea trebuie să fie inepuizabilă, fără sfârșit; realizarea deplină a rațiunii, a ordinii morale mondiale, rămâne pentru el un ideal în sensul strict al cuvântului, parcă ideea regulativă a lui Kant În cele din urmă, și cel mai important, s-a apropiat de ideea creării esenței, definind această esență drept morală, crearea unei ordini morale mondiale Cu toate acestea, Fichte, ca și Kant, nu a dat o soluție de succes problemei, eșuând în aceeași parte a problemei în care a făcut-o Kant și, poate, cu o unilateralitate mai clară a naturii sale, dezvăluind mai clar cu sistemul său neajunsurile tipice din întregul punct de vedere Am văzut în expunerea anterioară cât de inevitabil, odată cu intensificarea și condensarea factorului suprapersonal, divin, rolul Biblioteca Runiverse personalitatea a început să scadă și strălucirea absolutismului său a început să se estompeze Fichte era prea impregnat cu un spirit activist pentru a submina complet acest rol, dar subminarea a fost deja identificată în simptome atât de izbitoare precum apariția conceptelor de „pace, pace” și punerea speranței supreme în Dumnezeu Odată cu dezvoltarea ulterioară a acestui principiu, începutul revelat aici ar fi inevitabil finalizat, adică ar avea loc o obiectivizare ulterioară a absolutului Acest lucru a fost cel mai bine arătat de dezvoltarea ulterioară a idealismului german de către Schelling și Hegel, unde individul s-a dovedit a fi complet devalorizat [ ], iar logica inexorabilă a autodezvăluirii absolutului și a metodei dialectice i-a luat locul Hegel, după cum știm, și-a completat punctul de vedere cu ideea că indivizii trag castane din foc doar de dragul spiritului obiectiv Semințele acestui fruct au fost deja depuse în sistemul genial al lui Fichte Transformarea personalității doar în mediu, într-un mijloc, dictat inevitabil de întărirea factorului obiectiv, a subminat posibilitatea stabilirii sensului pozitiv al vieții personalității, în care Fichte era profund convins în general Însă în acest slogan proclamat de Fichte se dezvăluie încă și alte neajunsuri El se încadrează în esență în același cerc vicios în care s-a aflat Kant pe baza formalismului său etic Deoarece vechiul prim slogan s-a condensat în dragostea pentru Dumnezeu, care a înlocuit gândul anterior, ne vom întoarce la el Având în vedere comanda categorică a identității individului cu sine însuși, văzând rațiunea în aceasta, Fichte a ajuns în cele din urmă la stabilirea aceleiași comandă a fidelității față de legea morală cu care ne-am întâlnit la Kant Dar a fi moral înseamnă, după Fichte, a fi adevărat cu tine însuți, a fi de acord cu tine însuți și a fi de acord cu tine însuți înseamnă a fi moral Căutând carne și oase în sloganul lui Fichte, ne aflăm pe linia unui cerc vicios care ne întoarce constant la punctul de plecare Alături de acest neajuns s-a așezat deplina necorporalitate a idealului său Imaginea captivantă a activității de dragul activității, care ne-a condus pe calea fidelității față de conștiința noastră, ne-a spus cum să procedăm fără a indica unde ar trebui în mod esențial să fie îndreptată viața însăși Singura cale de ieșire din aceasta, oricât de ciudat ar suna, este ideea împotriva căreia însuși Fichte ar fi protestat cu toată duritatea și energia lui caracteristică: acesta este că scopul suprem este pur și simplu să afirme cea mai mare plinătate posibilă a vieții Însăși strădania de moralitate trebuie să ducă la creșterea intensității vieții, la intensificarea ei din ce în ce mai mare Fichte a văzut, după cum știm, ceva divin în „viața în continuă creștere” În cele din urmă, activitatea este esența vieții Astfel, viața a luat aici rolul categoriei supreme, iar faptul că Fichte a forțat filosofia și cunoașterea să slujească vieții nu a fost un fenomen întâmplător Dar necorporalitatea idealului său încă nu dispare odată cu el și aici ne întâlnim cu o încercare repetată în istorie ' Biblioteca Runiverse să explice și să justifice viul prin morți, concretul prin abstract Morala este caracterul, forma acțiunilor, dar activitatea în sine are nevoie de conținut Lasă-l să se afle în domeniul rudei, dar totuși acest lucru nu ne scutește de nevoia de a contura principiul său Fichte nu a făcut acest lucru, așa cum Kant ne-a abandonat în acest sens Concentrarea lor asupra unui „eu” unic, etern, pur a redus întreaga lume a oamenilor și a lucrurilor cu toată bogăția și diversitatea lor la o sărăcie incredibilă, la o sărăcire completă Principiul gol abstract a înghițit tot ceea ce se numește cu adevărat viață și l-a împrăștiat într-o ceață Personalitatea în toată diversitatea ei bogată și-a pierdut valoarea Fichte s-a încheiat în mod caracteristic cu recunoașterea [ / ] că tot ceea ce se schimbă, adică trecător nu există, nu are ființă adevărată Aceasta, în esență, dezvăluie un rigorism mult mai mare decât cererea de antagonism pentru moralitate Ca și cum la Platon, Rafael, Shakespeare, Goethe, Tolstoi etc , o singură idee veșnică goală era valoroasă, și nu întreaga plinătate a personalității lor, care a apărut și a dispărut În felul acesta, viața în ansamblu se transformă doar într-un suport, doar în material pentru un singur principiu superior, care a redus totul la rolul doar de unealtă de serviciu Și aici vii i se poruncește să se închine în fața morților Și aici s-au adeverit cuvintele lui Hegel, că în tăcerea gândirii bogăția naturii și a vieții devine mai săracă, lăstarii ei de primăvară îngheață, jocul palidează; prelucrarea științifică transformă totul în „forme uscate și generalități fără formă” [ / ] Dar un astfel de gând nu se va apropia niciodată cu adevărat de viață, pentru că a elimina lumea vie și viața nu înseamnă a le înțelege și justifica Nu este și cazul lui Fichte, care a sacrificat tot ceea ce este concret, particular și viu generalului abstract Aceasta s-a extins și la personalitate, pentru că numai ideea, doar genul, generalul, este legală Impersonalitatea lui „minte I” Fichte apare aici într-o lumină strălucitoare Fichte nu ar fi putut să urmeze această cale Propriul slogan, care poruncește personalității să-și dezvolte „toate înclinațiile sale cât mai deplin și uniform poți” [ / ], respiră adevăr profund, dar flacăra sa este stinsă de întreaga teorie a lui Fichte Iar necazul aici constă în îngustarea absolută, eticizarea completă a „Eului” și excluderea din acesta a oricăror urme de plenitudine vie concretă, astfel încât acest „eu” s-a transformat într-un principiu etic formal absolut gol Indicația că un astfel de principiu devine inevitabil în interesul cunoașterii și al construirii unui sistem nu salvează situația, cu atât mai mult cu cât însuși Fichte a proclamat primatul practicii și interesele vieții și a evaluat problema sensului și scopul omului ca cea mai înaltă și mai importantă problemă a filosofiei După ce a declarat că criteriul oricărui adevăr teoretic nu este în sine ceva teoretic, Fichte s-a oprit nu la un act viu, ci la un principiu abstract, ideea lui Între timp, el însuși a subliniat că „eu” nu poate fi conștient de sine fără „nu eu”, în afara definițiilor empirice [ / ], afirmația lui Fichte a fost deosebit de valoroasă și profundă, că o persoană nu poate fi rațională și nu poate exercita rațiunea, dacă nu admit cum Biblioteca Runiverse o condiție necesară, existența a cel puțin încă o personalitate „în afara ei”, care deschide pentru prima dată posibilitatea libertății [ / ] În afara sferei altor personalități și a lumii „nu-eu”, libertatea și activitatea devin principii mumificate fără viață, absolut nepotrivite pentru a servi drept soluție la întrebarea despre scopul unei persoane și sensul vieții sale Aici apare aceeași întrebare, asupra căreia se prăbușește mai mult de o filozofie a lui Fichte: cum se poate vorbi despre dorințe, aspirații voliționale, despre recunoașterea sau nerecunoașterea din partea a ceea ce este luat doar ca „eu pur”, doar ca principiu teoretic, obținut printr-o înălțare ascuțită și dureroasă la înălțimea gândirii abstracte Aici deja afirmarea libertății absolute, a activității de sine, nu numai că nu este fundamentată, dar pur și simplu își pierde orice sens A fi un autocrat absolut nelimitat în „niant” absolut este o imagine tristă, complet distructivă Fichte se află și el în această situație: în timp ce căuta corect punctul de plecare în actul personalității, nu a reușit să depășească vechea tradiție a gândirii filosofice abstracte și a luat rodul activității raționale, a disecat realitatea ca părți independente, ne-a plasat între ele și ne-a forțat să alegem Oricât ar fi subliniat Fichte activitatea, viața, voința, totuși chiar și cu el spiritul uman s-a dovedit a fi în cele din urmă redus nu numai la intelect, ci chiar la un principiu abstract, în ceea ce privește esența lui Pe acest fond, devine o neînțelegere completă atunci când, la fel ca Kant, el spune că fiecare persoană este un scop în sine, deoarece din punct de vedere al principiului există un singur lucru de valoare, iar „fiecare” diferă de celălalt” fiecare” printr-o plinătate vie de proprietăți, care depreciază absolut întregul sistem al filosofului nostru Fichte și a adăugat la gândul lui Kant că fiecare persoană este un scop, dar ca mijloc de realizare a rațiunii [ / ] După ce a pierdut plenitudinea vitală a punctului de plecare, Fichte s-a trezit în mod caracteristic într-o poziție de lider în direcția acelui scop, a cărui realizare ne promite atât lui, cât și nouă foarte puțin atractive: sărăcirea completă a lumii și dizolvarea ei într-o formă abstractă principiu: dacă toate personalitățile ar deveni perfecte, „ar fi toate exact la fel între ele”, ar coincide și s-ar transforma în „unul, un singur subiect [ / ]” Dar unitatea care este capabilă să satisfacă personalitatea și să dea sens nu este unitatea tăcerii morții și exfolierii, ci unitatea diversității vii, veșnic nouă și veșnic în creștere Problema pentru noi se va rezolva atunci când unitate și pluralitate, infinit și realizare, vom reuși să ne combinăm fără contradicții Această unitate nu trebuie creată în detrimentul distrugerii bogăției și diversității personalităților Nu principiul lui Fichte se află chiar aici, ci cele ale gândurilor sale în care el numește diversitatea un mare bine, unde spune că nu cunoaște o idee mai sublimă decât ideea unui impact dezmembrat și divers al omenirii asupra ei însăși , ideea de viață veșnică și străduință etc [ / ] Astfel Fichte cu ai lui Biblioteca Runiverse Propunerea incredibilă că cel mai bun, cel mai „sublim”, așa cum spune el însuși, nu este scopul cel mai înalt, ci o etapă imperfectă, s-a dovedit a fi un ideal unic rigorist Nu s-ar fi putut dovedi altfel, pentru că armonia nu este un unison, ci este alcătuită dintr-o varietate de sunete Principiul abstract, ca unul mort, nu a stăpânit viața, iar în Fichte însuși „eu” lui teoretic, impersonal s-a dovedit a fi învins de personalitatea sa vie Pentru a menține echilibrul cu el, o persoană trebuie să trăiască în conștiința unei tragedii eterne, că trebuie să-și dea seama de rațiune și nu poate niciodată să realizeze acest lucru Dar apoi toate aspirațiile lui sunt lipsite de sens, ca să nu mai vorbim de faptul că sunt imposibile din punct de vedere psihologic, deoarece conștiința de neatins a tsrli distruge voința față de ea Aici s-a dezvăluit același neajuns ca al lui Kant Ambele, mai ales Fichte, te fac să trăiești ca în așteptarea vieții Dacă ne amintim că, conform învățăturilor sale, mintea se află într-un război constant fără sfârșit cu natura și noi, dacă ar fi posibil să o punem capăt și victoria noastră, am deveni zei [ / ], atunci este clar că Fichte ar trebui am văzut în ridicarea omului la Dumnezeu este un fenomen foarte nedorit, trist Acesta este rezultatul unui scop unic, infinit, mai înalt, care rămâne veșnic de neatins, rezultatul însăși infinitității pe care Hegel, pe bună dreptate, l-a numit „rău” Dar știm că aici nu „Dumnezeu” este condamnat și devalorizat, ci mortul este învins de vii, abstractul de concret, complet Dar principiul cel mai înalt este preluat și de la Fichte, așa cum am menționat deja, în mod restrâns, doar ca principiu etic Desigur, etica în problema scopului și sensului vieții umane ar trebui să i se acorde locul principal, deoarece, tocmai, interpretează întrebările de comportament și direcția activității din punctul de vedere al valorii lor fundamentale, morale Dar nu epuizează deloc întrebarea^; viața, activitatea, personalitatea sunt de fapt mult mai complete, iar filosoful, care chema la viață și era strălucitor ca personalitate, avea o obligație deosebită să țină seama de această plenitudine Fichte nu a făcut asta și nu a putut să o dea, pentru că principiul etic este prea îngust pentru asta Așa se explică de ce Fichte a neglijat, de exemplu, în sistemul său latura estetică ca valoare în sine și nu a ținut cont de valoarea particulară a vieții individului și a naturii ca atare Rigorismul severului moralist Fichte a fost deja resimțit puternic de Schelling, care i s-a opus cu reabilitarea naturii, iar mai târziu, împreună cu romanticii, cu viața estetică Îngustimea lui Fichte în această privință este arătată de etizarea completă a conceptului de Dumnezeu în prima jumătate a lucrării sale Convingerea sa că ființa este „necondiționat de simplă”, că „există o singură • ființă” [ / ], este, de asemenea, în deplină armonie cu reducerea a totul la un principiu religio-moral; se poate chiar crede că Fichte afirmă unitatea și simplitatea din cauza unui motiv etic, din cauza unității și simplității legii morale, care l-a făcut să neglijeze sensul unității, îmbrățișând complexitatea și a coborât bogata diversitate a lumii și a personalității, care nu se încadrează într-un cadru îngust Biblioteca Runiverse morala, în postura de simplu accesoriu Fichte, în esență, a avut o modalitate directă de a recunoaște toată această diversitate în valoarea ei: dacă ar fi luat un concept mai larg de moralitate, ar fi întâlnit inevitabil nu numai un principiu moral supra-personal, ci și obligații față de sine și aici s-ar deschide posibilitatea trece la plenitudinea personalității Dar nu este cazul: principiul abstract impersonal l-a condus la depersonalizarea lumii Astfel, Fichte, ca și Kant, a arătat neputința fundamentală a unui principiu moral izolat de a rezolva problema scopului unei persoane și a sensului vieții sale Etica datoriei, în special, necesită pur și simplu aderență necondiționată și nu permite întrebări suplimentare; problema sensului, pe de altă parte, necesită nu numai comenzi, ci și interpretare și justificare, adică etica nu o acoperă ' Etica datoriei îmbrăca viața în zdrențe, ordonată să trăiască cu sprâncenele încruntate și cu fruntea încrețită a unui luptător aspru pentru adevăr Ea a transformat viața într-o rută dureroasă, ascetică, străină de alte bucurii decât satisfacția morală și, în esență, a devalorizat complet viața în multe feluri Dacă am înțelege viața nu doar ca un mijloc, ci și parțial ca o valoare în sine, am putea, de exemplu, să înțelegem de ce sinuciderea este un fenomen negativ general Fichte, cu unilateralitatea și rigorismul său etic, recunoaște în mod constant acest act ca fiind inacceptabil, deoarece eu sunt executorul legii morale, iar sinuciderea este pur și simplu o evaziune de la datoria cuiva [ / ] O persoană, așadar, trebuie să trăiască ca un martir al datoriei, chiar dacă viața a devenit goală pentru el personal și, după punctul de vedere al lui Kant și Fichte, este deja severă și nu respiră soarele, căldura și atractivitatea individuală Fichte subliniază direct că imperativul moral nu cere niciodată în mod direct viața de dragul vieții; viața este justificată doar prin faptul că imperativul cere comportament, acțiuni, iar acestea sunt de neconceput fără viață [ / ] Dacă regele Lear spune corect că atâta timp cât o persoană este redusă la ceea ce are nevoie, el este încă un animal, atunci este fără îndoială adevărat că atunci când o persoană este redusă la o singură datorie și o morală pură, ea încetează deja să mai fie un om Viața se transformă, în măsura în care are sens, într-un martiriu care depășește cu totul puterea umană Etica datoriei, ca și unicul principiu etic în general, este neputincioasă să facă față plinătății vieții și personalității Privirea severă a moralistului nu vede alte laturi ale lor, în care se poate instala și puterea divină Într-adevăr Ar trebui Platon sau Tolstoi, ca artiştii sau gânditorii puri, să se estompeze şi să dispară în lumina moraliştilor lui Platon sau Tolstoi? Chiar nu există un loc independent pentru Beethoven, Rafael sau Pușkin lângă Socrate, Kant și Fichte? Flacăra divină care se aprinde în sufletul unei persoane atunci când inspirația și efortul creator coboară asupra lui este o stare eternă, nu mai puțin valoroasă, plină de har decât extazul și exaltarea religioasă și morală cale Biblioteca Runiverse nu poate exista un singur drum moral către adevărata împărăție a lui Dumnezeu; această îngustare este inadmisibilă pur și simplu în esența conceptului de Dumnezeu, conceptul de plenitudine ideală atotcuprinzătoare, există multe căi de a ajunge la aceasta Aceia care s-au închis în cercul moral vicios tradițional să nu uite niciodată următorul fenomen simbolic: a se întoarce la Dumnezeu, a vorbi despre El și a simți despre El a fost și este exprimat nu numai în templu și rugăciune, dar au folosit de mult cântând, muzică , pictura, arhitectura, plasticitatea, gandirea etc Etica martiriului nu a rezolvat problema vietii si nu o va rezolva niciodata; dimpotrivă, ea duce sub sloganul „justificării” la o negare completă a valorii și semnificației sale independente Situația se schimbă puțin de la faptul că Fichte a proclamat primatul vieții, că completează totul cu ideea de „viață în continuă creștere”, că viața apare în el ca categorie supremă Întreaga întrebare se rezumă la ce se înțelege prin viață Și aici se dovedește că Fichte, un moralist absolut, a eticizat și acest concept: el are în vedere viața adevărată și de dragul ei și este permis de plinătatea vie a vieții reale Dar în general, aici, deja în Fichte, se aude vocea acelei „spreței a rațiunii, despre care vorbește mai târziu Hegel: în numele rațiunii se păstrează viața și se dezvăluie o dorință de extindere și adâncire tot mai mare a ființei Fichte nu numai că nu a reușit să justifice viața, dar a repetat pasul vechi: în loc de explicație, se dă eliminarea Acest lucru poate fi evitat doar dacă ne îmbarcăm pe calea unei filosofii ample a vieții, adică dacă filosofia ține cont, pe cât posibil, de plenitudinea ei reală și nu se înghesuie spiritual într-un colț de lume, într-un studiu, în chilia unui pustnic sau pe un tron mucenic al datoriei Voința omului trebuie înțeleasă mult mai larg: nu mortificată de construcții abstracte și nu zdrobită de interese grosolane pământești, ea poate fi îndreptată nu numai spre bunătate și sfințenie, ci și spre frumos, și adevăr, și spre bucurie și viață etc VII Justificarea vieții în filosofia panlogismului (Hegel) Găsim o încercare interesantă și instructivă în căderea sa de a îmbrățișa plinătatea realității și de a rezolva problema sensului vieții din filosofia lui Hegel, în care panlogismul a fost combinat cu un optimism nemărginit și, în același timp, a fost învăluit într-o ceață de un fel de fatalism Sistemul lui Hegel a apărut sub învelișul unei adevărate revelații profetice în ochii unei întregi epoci, iar apariția lui ar fi trebuit să trezească cu atât mai mult entuziasm pentru că, pe lângă construcția și integritatea sa logică strălucită, părea să rezolve cu succes problema sensul vieții într-un sens necondiționat pozitiv; ea a tăiat nodul relației dintre infinit și finit, monism și dualism, pământ și cer, a rezolvat problema M M Rubinshtein — Biblioteca Runiverse pe baza recunoașterii plenitudinei idealului, a reconciliat concretul și abstractul, eternul și fluidul istoric etc S-a explicat ura lui Schopenhauer față de Hegel și „filozofia lui absurditate absolută”, așa cum a numit cu furie acest pesimist învățătura lui Hegel nu numai prin eșecul personal care l-a lovit pe Schopenhauer la Universitatea din Berlin, care a concentrat toată atenția asupra lui Hegel și nu l-a apreciat pe marele pesimist din acel fund, ci s-a opus fundamental diametral caracterului infinit de optimist al filozofiei lui Schopenhauer al lui Hegel Ar putea fi considerați ca fiind antipode directe în aproape toate aspectele esențiale Lumea a fost desenată conform ideii sale principale ca revărsări fără scop și fără sens ale aceluiași început întunecat nechibzuit, apoi Hegel și-a aruncat panlogismul într-un lingot ciudat, strălucitor de optimist de teleologie și mecanism: deși lumea pentru el este condus de contradicție, totuși ea continuă și în creștere continuă cu fermitate pe calea plinătății și completității constante Sistemul lui nu poate fi înțeles decât ca un sistem de valori infinit de îmbogățit; cu atât ar putea trezi mai multă speranţă pentru o soluţie pozitivă a problemei sensului vieţii Într-adevăr Vl Solovyov a dat un silogism foarte grafic în care a exprimat esența filozofiei lui Hegel [ ]: gândim lucrurile care sunt, dar gândim doar concepte; prin urmare, ființele sunt concepte De aici, din recunoașterea conceptelor ca esență a lumii, a rezultat clar și consecvent afirmația că legile dezvoltării conceptelor exprimă legile dezvoltării lumii; logica a devenit și metafizică sau ontologie; metoda dialectică, conform căreia se dezvoltă conceptele, a devenit un adevărat magician și magician al filozofiei spiritului absolut Nu vom expune aici trăsăturile binecunoscute ale acestei doctrine, ci vom lua numai acele aspecte ale ei care sunt direct legate de problema care ne interesează Fundamentele generale ale sistemului lui Hegel, și mai ales metoda dialectică, au condus la o serie întreagă de concluzii care lasă o amprentă decisivă asupra întregii sale învățături și asupra problemei personalității și a sensului vieții Întregul complex de principii decurge din conceptul lui Hegel despre ideea absolută În primul rând este principiul dezvoltării, pe care Hegel îl subliniază în mai multe locuri ca parte integrantă a ideii În ideea absolută sunt date toate condiţiile dezvoltării infinite, întrucât ea însăşi este atât subiectul, scopul, cât şi mijlocul dezvoltării: sistemul conceptelor pure dă subiectul dezvoltării; concretizarea infinită este scopul, iar principiile de bază mijloacele „Adevărat este astfel intoxicarea bacchică, în care nu există un singur membru neintoxicat și, din moment ce fiecare dintre ei, ♦) Prezentarea care urmează este, cu unele modificări și abrevieri, o repetare a gândurilor la care cercetările mele m-au condus la „Bazele logice ale sistemului hegelian și sfârșitul istoriei”, „Probleme de filosofie”, cartea Biblioteca Runiverse separându-se, în același timp dizolvându-se direct, atunci este și un repaus transparent / ] Cu alte cuvinte, aici ne întâlnim cu „sprețuirea minții”, care, fiind în ansamblu în liniștea sa netulburată, culege roadele a ceea ce dă serviciul părților sale constitutive Principiul dezvoltării a găsit la Hegel adaosul necesar în definiția ulterioară, care privește cealaltă latură a ideii absolute și constă în principiul medierii Fără această explicație, ar fi imposibil să vorbim de o mișcare rațională: s-ar transforma într-o simplă schimbare lipsită de sens, întrucât nudul principiu al dezvoltării nu garantează în niciun caz că trecerea de la o etapă la alta va reprezenta un progres rezonabil, care presupune o anumită legătură organică între ele sau legătură intermediară Și întrucât în a doua etapă s-a dezvăluit doar ceea ce în starea nedezvoltată, sub forma unei posibilități, era deja în prima, atunci se obține în acest fel un lanț închis în cerc cu ajutorul unei verigi intermediare Singura diferență dintre prima și ultima verigă este că prima este doar o posibilitate, în timp ce a doua este o posibilitate realizată, „imediatitatea medie” Hegel a apreciat atât de mult acest principiu încât a considerat trecerea pe această cale o condiție necesară pentru tot ceea ce este adevărat Chiar și cele mai înalte valori ale artei, religiei și filosofiei nu constituie o excepție pentru Hegel de la această regulă atotcuprinzătoare Așa se explică de ce Hegel a atribuit un loc atât de onorabil formei principale de raționament, silogismul, ca fiind cea mai perfectă formă de mediere „Totul este o concluzie” [ / ] După ce a definit legătura intermediară ca o antiteză, Hegel a conturat prin aceasta ideea principală a metodei dialectice, în care trebuie să vedem, după expresia proprie a filozofului, „sufletul și substanța” ideii absolute „Orice ar fi”, spune el [ / ], devine inteligibil și cunoscut în adevăr numai dacă este complet subordonat metodei și că Hegel, prin cuvântul general metodă, înseamnă aici metodă dialectică, acest lucru este de la sine înțeles Semnificația ei în ochii filosofului era atât de mare încât cunoașterea „opusului în unitate și unității în opoziție”, adică cunoașterea construită pe metoda dialectică, el numește cunoaștere absolută [ / ] Aceeași idee l-a determinat pe Hegel să spună că motorul lumii este o contradicție [ / , și, de asemenea, compara / ]; care a fost pentru el metoda dialectică se vede cel mai bine din faptul că în prezentarea sa până și cea mai înaltă dogma creștină a Sfintei Treimi este, deși în cea mai ideală, dar totuși formă dialectică Poziția centrală a metodei dialectice a determinat și înțelegerea spiritului absolut și relația acestuia cu întregul proces mondial Hegel a afirmat cu hotărâre că absolutul nu poate fi primul, celălalt imediat, este în principal rezultatul dezvoltării, [ / ], iar spiritul absolut este valoarea cea mai înaltă Biblioteca Runiverse numai ca urmare a dezvoltării, adică după ce a părăsit prima treaptă, „ființa lui în sine”, a trecut prin negația lui însuși și a devenit „în sine și pentru sine ” În acest sens, natura nu este mai joasă, ci mai înaltă decât ideea absolută, deoarece natura este o aproximare la sinteză, la spiritul absolut Toate acestea conduc la concluzia că dezvoltarea lumii în înțelegerea hegeliană se transformă în dezvoltarea unui sistem de valori Distincția dintre superior și inferior este justificată prin însăși esența metodei dialectice și întrucât în În sistemul panglonismului totul este determinat de această metodă, este clar că întregul sistem este definit ca un sistem de valori Aceeași esență a dezvoltării dialectice duce la o altă consecință, pe care Hegel a dedus-o constant Din trecerea tezei în autodezvăluirea prin antiteză se obține o sinteză care stă deasupra ambelor, dar această înălțare nu dă pace, ci doar un impuls și mai intens dezvoltării Contradicția care mișcă lumea își afirmă drepturile, dezvăluind în unitatea realizată momente noi, care se exclud reciproc, și dă naștere, prin urmare, la continuarea dezvoltării Sinteza, care devine ea însăși o nouă teză, merge dialectic mai departe către o sinteză superioară, care la rândul ei recunoaște și puterea de contradicție și tinde spre o unitate și mai înaltă etc Astfel, nu numai întreaga dezvoltare reprezintă dezvoltarea valorilor, dar nu numai dezvoltarea valorilor dar fiecare individ un pas înainte înseamnă o ascensiune pe scara valorilor, un progres din ce în ce mai mare de la imperfect la cel mai perfect [ / ] De aceea, Hegel spune: „Binele, binele absolut, se face în lume pentru totdeauna Spiritul, devorând învelișul existenței sale, nu trece pur și simplu în altul, ci iese din el ca un spirit sublim, lămurit, pur” [ / ] Este momentul dialectic care explică de ce ceea ce există cu adevărat, tocmai datorită bătăii sale, devine valoros Astfel, filosofia lui Hegel trebuie privită ca un sistem de valori mereu în creștere, care posedă o bătaie, întrucât esența dialectică l-a determinat să respingă cu hotărâre obligația Cât de radical se realizează momentul valorilor este evident din faptul că natura nu face excepție de la regula generală și, după cum spune Hegel, „nu este abandonată de Dumnezeu” [ / ] Printre principiile care decurg din conceptul de idee absolută se numără și ideea păstrării tuturor valorilor care au apărut în dezvoltarea dialectică și îmbogățirea lor infinită Aceste principii grandioase sunt, de asemenea, descendenți legitimi directe ai metodei diglectice Într-adevăr Orice descoperire a unei contradicții în teză și antiteză este urmată de o negație, în primul caz al tezei, în al doilea al antitezei, așa-numita negație absolută; ca urmare, se obține un rezultat pozitiv Așa cum a fost cazul conceptului de „nimic” din logică, această negație nu trebuie confundată cu negația în sensul obișnuit al cuvântului Pentru a caracteriza acest proces, Hegel a luat cuvântul „aufheben”, care este greu de tradus în rusă, Biblioteca Runiverse care descrie cel mai bine procesul În germană înseamnă a distruge, a ridica și a păstra Hegel a pus toate aceste semnificații în acest concept în utilizarea cuvântului său Pentru el, acest cuvânt denumește următorul proces: ceea ce este distrus este negat ca valoare independentă, dar nu este complet pierdut, ci apoi se ridică la ceva mai înalt și se păstrează în el în dezvoltarea ulterioară Astfel, pas cu pas, dezvoltarea ideii absolute continuă, trecând totul la nou și în același timp pierzând nimic Dezvoltarea merge astfel înainte, iar „momentele care par a fi în spatele spiritului se află în adevărata sa profunzime” [ / ] Ceea ce a fost consacrat într-un fel spiritului rămâne pentru totdeauna sacru Acesta este unul dintre acele gânduri fundamentale ale lui Hegel, pe care el o repetă adesea și o explică adesea cu imagini frumoase*) „Memoria spiritului păstrează totul” Tradiția, care, potrivit lui Herder, „țese lanțul sacru ” nu este o statuie de piatră imobilă, ci este vie și răsare ca un pârâu puternic, care crește cu cât s-a îndepărtat mai mult de izvoarele sale [ / ] Aceste cuvinte exprimă deja ideea îmbogățirii nesfârșite a dezvoltării dialectice prin valorile nou apărute „Generalul”, spune Hegel în marea sa Logic, [ / ] [comp / ] Puțin mai sus am numit valorile sistemului hegelian având ființă, spre deosebire de valorile cu caracter de obligație Procedând astfel, am subliniat că sistemul lui Hegel nu poate recunoaște în mod corespunzător nicio obligație Pentru a ne fundamenta afirmația, trecem acum la problema principiului progresului dialectic, pentru a stabili apoi relația valorilor din sistem între ele și cu întregul lor Hegel refuză categoric să vorbească sub orice formă despre viitor sau despre idealuri pozitive Filosofia, în opinia sa, urmărește un singur scop, și anume: cunoașterea a ceea ce este, „întrucât este înțelegerea raționalului, adică tocmai din acest motiv, înțelegerea realului și a realului, și nu asumarea de ceva care nu este în această lume, situat, ce trebuie să fie Dumnezeu știe unde” [ / ] O astfel de atitudine negativă față de dorința de a cunoaște ceva ce ar trebui să fie este la Hegel doar o concluzie consistentă din esența metodei dialectice, care, în aplicații strict consecvente, dovedește mai mult și impune obligații mai mari decât și-ar fi dorit Hegel Voinţa spiritului nu apare în sistem direct ca impuls motor al acestuia; Hegel îi permite să-și manifeste direct puterea în detaliile dezvoltării doar acolo unde *) Vezi, de exemplu, col op vol V, p , vol HI, p , vol XV, p Ec de asemenea vol VI, p - Biblioteca Runiverse o singură contradicție nu este suficientă pentru a înțelege problema Dar acest lucru este deja în contradicție cu esența metodei dialectice Spiritul reprezintă întregul, care, fiind doar un prius'OM logic, este el însuşi doar rezultatul dezvoltării Spiritul, ca acea kosya, nu cunoaște devenirea; el folosește, așa cum am spus deja, serviciile elementelor sale - aceasta manifestă „sprețuirea minții”, calmul sobru al întregului, care nu are un singur membru nebeat [Evn unsprezece] În dezvoltare, așadar, ne ocupăm la început doar de momentele spiritului și doar ca rezultat apare spiritul însuși „Într-un concept care se cunoaște ca concept, momentele apar înaintea întregului desăvârșit, al cărui devenire constituie mișcarea momentelor mai sus menționate, [ / ] Dar unde să cauți forța motrice a acestor momente Am răspuns deja la această întrebare înainte Această putere trebuie căutată nu în datorie; nu în prezentarea unui ideal pozitiv sau în lupta pentru el, ceea ce mișcă lumea este o contradicție [ / ] Ea și numai ea forțează teza să se dezvolte, iar consistența îi cere lui Hegel să vorbească numai de necesitate în raport cu finitul (prin analogie cu müssen-ul german), a nu o obligație (sollen), cum face el, contrazicându-se [ / ] În metoda dialectică, însă, contradicția dă naștere numai negației tezei, la fel cum sinteza este produsul negației, deși este numită și absolută Astfel, dezvoltarea dialectică pleacă de la o negație a contradicției și de la stabilirea uneia noi, urmată de o nouă negație etc Tot timpul, contradicția este forța motrice Căci metoda dialectică include „necesitatea conexiunii” și unitatea în sinteză, dar în același timp „apariția imanentă a deosebirilor” [ / ] în unitate Tocmai aceasta este contradicția care determină infinitul dezvoltării dialectice Dacă, de exemplu, îl întrebăm pe Hegel de ce a murit poporul grec, al cărui admirator înfocat filosoful nostru, atunci filosofia sa a istoriei ne va îndrepta către o serie întreagă de contradicții în viața acestui popor, care au făcut moartea Greciei iar victoria romanilor inevitabilă Este adevărat că, în general, contradicția constă în faptul că ființa nu corespunde conceptului, dar între timp trebuie să fie în concordanță cu acesta În acest fel, conceptele sunt, parcă, transformate în scopuri; dar conceptul în sine este cel care se dezvoltă Astfel, aceste scopuri nu reprezintă idealuri pozitive, ci doar o „nevoie” de a scăpa de contradicție În mod ciudat, acest idealism, care în același timp are un pronunțat caracter istorico-genetic, nu recunoaște și, cel mai important, nu poate recunoaște niciun ideal, nicio valoare care ar trebui să fie Filosofia lui Hegel este un sistem de valori care au ființă Căci „adevărul ideal nu ar trebui să existe, dar el există în realitate”*), adică adevăratul *) Vezi cuvintele înrudite ale lui Hegel în Heim „Hegel și timpul său” p ■ Biblioteca Runiverse idealul acţionează, se manifestă şi, prin urmare, există Numai totalitatea, întregul, care, cu toată activitatea momentelor sale, rămâne veșnic în repaus și reprezintă singura, reală infinitate, numai spiritul știe de necorespondența ființei cu conceptul Momentele se dezvoltă doar prin contradicțiile lor Li se pare, însă, în zona cu care ne introduce filosofia istoriei, că acţionează din proprie iniţiativă şi se străduiesc spre scopuri pe care ei înşişi şi-au propus; dar pur și simplu așa pare De fapt, ele îndeplinesc doar ceea ce spiritul dorește de la ei *) Aceasta ne duce la întrebarea relației valorilor cu întregul lor și între ele, la conceptele de valoare-total și valoare-individual [ / ] ] Conceptul de valoare-individ denotă ceva care este recunoscut ca valoros în această trăsătură individuală, ca fiind singurul de acest fel; și ca atare nu necesită nicio explicație suplimentară Conceptul de valoare-totală denotă opusul valorii-totale În timp ce conceptul din urmă numește valoarea comună tuturor obiectelor date, în timp ce totul individual, special rămâne complet deoparte, valoarea-totală sau, așa cum se numește, valoarea întregului este suma valorilor individuale, strict delimitate unele de altele , independent, sau va reprezenta unitatea lor organică [ / ] Sistemul hegelian reprezintă un sistem de valori individuale, așa cum se vede deja din principiul păstrării tuturor valorilor Toate conceptele sunt păstrate ca atare; ei intră în concepte superioare cu toată particularitatea lor, ca aceste etape separate ale dezvoltării spiritului, în urma cărora ia naștere o valoare-totală care crește treptat Hegel îl compară cu un pârâu puternic, care devine mai puternic cu cât se îndepărtează de sursele sale Ideea absolută este o astfel de valoare-totală în forma sa cea mai pură Este, după cum știm, un sistem de concepte pure, fiecare dintre acestea ocupând în el, ca concept determinat determinat, locul său, inerent numai acestuia, indicat acestuia în scara ierarhică în conformitate cu rolul său în dezvoltarea dialectică Niciuna dintre valori nu poate fi îndepărtată de la locul lor, deoarece fiecare dintre ele reprezintă o verigă necesară și, cel mai important, de neînlocuit în lanțul dialectic „sacru” Nicio valoare nu poate fi înlocuită cu alta, deoarece filosofia lui Hegel, așa cum am arătat mai sus, este un sistem de valori treptat în creștere: în dezvoltarea dialectică nu există și nu pot fi doi membri egali ca valoare unul față de celălalt Aceasta dezvăluie relația dintre valori între ele Indispensabilitatea lor se datorează poziției lor deosebite în sistem Și întrucât toți sunt membri ai aceleiași totalități, ei ·) Rickert vorbește despre aceste concepte în cartea sa „The Limits of the Formation of Concepts in the Natural Science”, pp - și și urm , precum și Lask „Fichtes Idealismus und die Geschichte” pp - Biblioteca Runiverse omogen Poziția subordonată a unei valori în raport cu alta nu poate fi înțeleasă ca și cum cele inferioare servesc drept mijloace pentru cele superioare Căci, deși treapta inferioară este o presupunere necesară a celei superioare, aceasta doar dovedește necesitatea ei; ca mijloc, nu putea intra într-o valoare totală; într-un astfel de caz ar trebui să se recunoască o singură valoare supremă în întregul sistem, totul s-ar reduce la nivel de mijloace Dar, la urma urmei, cea mai mare valoare din Hegel nu este nimic altceva decât valoarea totală; iar acesta din urmă presupune, desigur, existența membrilor săi nu ca mijloace, ci ca valori ale indivizilor Valoarea inferioară nu poate fi înțeleasă doar ca un mijloc, întrucât ea însăși intră în valoarea superioară și este cuprinsă în ea, slujind astfel nu numai valoarea superioară, valoarea totală, ci și ea însăși Și în acest din urmă caz, nu are rost să le vedem ca pe niște mijloace Care este relația valorilor cu întregul lor, cu valoarea-total? Nu trebuie să menționăm în mod specific că valoarea-totală este absolut individuală și unică în felul său, deoarece valorile care sunt membrii săi sunt individuale și reprezintă singurul real Nu este nimic altceva decât spiritul „conștient de sine” al lui Hegel, care este deci numit „individul general” în „Fenomenologia spiritului” [ / ] Hegel spune în mod repetat că spiritul beneficiază de munca membrilor săi, iar acest lucru nu înseamnă altceva decât că valorile care au apărut în dezvoltarea dialectică aparțin spiritului Toate valorile anterioare sunt preluate de cele ulterioare În acest fel, toate valorile devin direct legate de întregul lor, de spiritul, și în acest fel dobândesc obiectivitate În acest fel, ei sunt eliberați de puterea timpului, devin veșnici sau, mai degrabă, își păstrează mereu puterea Aici se află „pacea” lor Totul este în ¿„mișcare”, totul este „un proces, dar este odihnă în el” [ / , cf / ] Dar valorile dobândesc eternitate, după cum reiese din tot ceea ce s-a spus, numai prin valoarea-totală; aceasta distruge complet orice independență a acestor valori Ca să luăm un exemplu, am spune că nu sunt organisme, sunt doar membri ai unui organism Ca acestea din urmă, sunt valori de neînlocuit, dar numai atâta timp cât aparțin întregului Separați o mână de corpul unei persoane pentru care are o valoare de neînlocuit și se va transforma într-o bucată de carne și oase putrede fără valoare Numai ca membri ai unei valori-totale, doar prin ea își păstrează valoarea „Căci numai ceea ce este făcut din el (Dumnezeu) are realitate: ceea ce este inconsecvent cu el este doar o existență putredă [ / ] Acest *) separat are semnificația doar a unei umbre nevalide” ( / ) Hegel se exprimă și mai clar în întrebarea ') Adică, nefiind într-o legătură comună, agregată ♦ Biblioteca Runiverse relația dintre om și spirit în acel stadiu, care a luat o formă concretă în stat „În continuare, este necesar să știm că toată valoarea pe care o are o persoană, toată realitatea spirituală, o are prin stat” [ / ] Aceasta încheie analiza noastră a conceptului de substanță a spiritului absolut, ca idee absolută Această analiză luminează și a doua definiție a spiritului ca minte, astfel încât în acest caz ne putem restrânge la o scurtă prezentare a conținutului acestui concept Ambele definiții ale spiritului ca idee absolută și ca minte nu se referă la diferite aspecte ale spiritului, ci ar trebui considerate drept sinonime, pe care Hegel le folosea adesea una în loc de alta *) Din această egalitate a rațiunii și a ideii se obțin consecințe corespunzătoare, care sunt de o importanță extraordinară pentru înțelegerea filozofiei hegeliene În primul rând, de aici rezultă că nu trebuie să identificăm conceptul hegelian de rațiune cu logos în sensul propriu al cuvântului; în acest din urmă caz nu am fi făcut o eroare directă, dar conceptul de rațiune s-ar fi restrâns, așa cum se poate observa cu ușurință din întreaga prezentare anterioară Așadar, denumirea de panlogism, care este folosită de obicei pentru a caracteriza sistemul hegelian, ni se pare formal corectă, întrucât se bazează pe expresia hegeliană „rațiune, logos”; dar în conținut acest titlu se dovedește a fi insuficient, pentru că îi lipsește cu desăvârșire unul dintre cele mai esențiale și, în plus, aspecte specifice ale sistemului Atrage atenția doar asupra bazei teoretice, pur logică, a sistemului și lasă complet deoparte gândul la momentul practic, al evaluării, care la Hegel este indisolubil legat de caracterul pur logic al sistemului Și în această evaluare se află centrul de greutate al filozofiei sale Am arătat în prezentarea noastră că pentru Hegel nu este nimic pregătit care să nu experimenteze puterea categoriei devenirii Și din moment ce cunoașterea noastră se dovedește a fi neputincioasă tocmai în fața unor astfel de subiecte gata făcute, întregul tărâm al ființei este complet eliberat de elementul irațional Dacă ar fi posibil un astfel de fel de „nefăcută”, ființă gata făcută, ne-ar fi de neînțeles și ne-ar părea întâmplător **) În faptul că toată ființa trece prin devenire, rațiunea se dezvăluie Inteligibilitatea este devenirea, iar ca devenire este raționalitate [ / ] Dar nu numai aceasta dă naștere la concluzia că rațiunea este baza lumii Devenirea în Hegel, după cum ne amintim, se bazează pe o bază dialectică Prin urmare, nu este o schimbare lipsită de sens, nu pur și simplu o trecere de la unul la altul fără niciun sens sau sens, ci o dezvoltare strict ordonată a ceea ce era „în-sine-ființa” ideii absolute Este intenționat ·) Colectat cit , vol VIP, p „ Pentru rezonabil, care este sinonim cu ideea” **) Vezi, referitor la acest concept, Las k „Fichtes Idealismus und die Geschichte”, p " Biblioteca Runiverse dezvoltare figurativă, semnificativă, al cărei rezultat este creșterea constantă a valorilor eterne, nepieritoare și de neînlocuit, în plus, însăși ordinea acestora din urmă, apariția și legătura lor ne fac să presupunem o bază unică pentru dezvoltarea lumii Nu se pierde nicio valoare; tot ceea ce are valoare își găsește locul potrivit în sistemul în care este expusă ființa adevărată Dezvoltarea dialectică conține și puterea de a produce valori din ce în ce mai mari, care, cu necesitate logică, trec de la „ființa-în-sine” lor în realitate Caracterul dialectic al conceptului și, împreună cu acesta, a tot ceea ce este adevărat, îi permite să se dezvolte și să treacă în realitate Aceasta exprimă mintea, ceea ce ar trebui să fie și este [ / ] „Binele se face pentru totdeauna în lume și din acest motiv este vizibil ” În acest fel raţiunea este cunoscută ca „trandafirul în crucea prezentului” [ / ] şi în acest fel se realizează „împăcarea” cu viaţa şi realitatea Numai dacă raţiunea are caracter de evaluare poate aduce acea „reconciliere” şi „justificare” pe care Hegel le-a căutat atât de mult Doar un astfel de caracter al rațiunii este capabil să facă dreptate realității, să o „justifice” Căci în ce altceva trebuie să constea această justificare, dacă nu în recunoașterea a ceea ce vrem să justificăm Necesitatea logică ne poate obliga, pentru că ne spune că nu ar fi putut fi altfel pentru totdeauna, dar ea singură nu ne poate elibera niciodată de gândul chinuitor că acest ceva ar fi trebuit să fie altfel Potrivit lui Hegel, această eliberare este dată de mintea divină, așa cum o înțelege sistemul său Este posibil să recunoaștem doar ceea ce se află într-o relație pozitivă cu valorile, adică valoarea Realitatea primește această valoare de la rațiune, a cărei natură se află în sinteza dintre teoretic și practic Pare ciudat că filosoful nostru, devenit un fel de sperietoare „abstractă”, a considerat abstractul ca fiind cel mai de jos, că a încercat să dea o justificare grandioasă a vieții, și totuși acest lucru este fără îndoială El a vrut să pună capăt eternei dispute dintre filozofie și viață Iar raţiunea trebuia să servească drept bază care trebuia să facă posibilă pacea între ei Este, conform învățăturii lui Hegel, unitatea conștiinței de sine și realității, subiect și obiect: conștiința de sine își dezvăluie identitatea cu realitatea în devenire, adică se cunoaște în ea și astfel devine rațiune *) „Rațiunea este certitudinea conștiinței că este întreaga realitate” [ / ] Realitatea este, așadar, realizată și în mod constant ♦) Vezi Fenomenologia Spiritului, col op , vol eu!, p - Folosim cuvântul actualitate în locul cuvântului „dat”, așa cum face L ask, Fichtee Idealismus ond die Gescbichte, p această reconciliere, așa cum vom vedea mai târziu Biblioteca Runiverse inteligenţă Nu mai există alienare între lumea valorii și lumea realității „Ceea ce este rezonabil este real și ceea ce este cu adevărat rezonabil” [ / ] Viața era îndreptățită în toată lățimea ei Dar ce de fapt? Că o astfel de întrebare este pe deplin legitimă este dovedit suficient de istoria filozofiei postgaelene, în care o luptă pătimașă a răvășit îndelung asupra acestei formule; destul de des au fost prezentate interpretări diametral opuse Ce înseamnă „rezonabil”, știm deja, cuvântul „real” necesită o definiție precisă În „Fenomenologia Spiritului” există o definiție a realului: „Numai spiritualul este real” [ / ] Dar această rezoluție a întrebării nu va satisface pe nimeni, din simplul motiv că măsurăm realitatea hegeliană după scara realității în sensul obișnuit al cuvântului Prin urmare, formulăm această întrebare mai precis după cum urmează: realitatea din filozofia lui Hegel coincide cu realitatea noastră imediată experimentată sau sunt ele diferite Dacă nu, atunci ce trebuie înțeles prin cuvântul „realitate”? Că realitatea lui Hegel nu coincide pur și simplu cu lumea direct experimentată, am menționat deja pe scurt acest lucru Aici se pune întrebarea dacă metafizica hegeliană, așa cum se afirmă în general cu privire la metafizica [ / ], nu exclude niciun principiu de selecție, care singur poate face posibilă distingerea esențialului de neesențial, realului, care pentru Hegel este valoros, din real și nevaloros Această întrebare se referă nu numai la posibilitatea istoriei în sistemul lui Hegel, ci afectează și nervul vital al filozofiei sale, întrucât întregul sistem este pătruns de un caracter istorico-genetic „Ceea ce suntem, adică suntem din punct de vedere istoric”, spune Hegel [ / ] și caracterizează prin aceasta caracterul de bază al filozofiei sale Într-adevăr Dacă Hegel ar declara că o esență transcendentă este adevărată realitate și toată realitatea empirică este aspectul ei, atunci în acel caz toată realitatea empirică ar deveni esențială sau neesențială, în funcție de caracterul optimist sau pesimist al sistemului În acest caz, dualismul acestor două lumi rămâne o presupunere necesară: adevărată ființă transcendentală și realitate falsă sau doar „aparentă” Dar acest lucru ni se pare a fi incorect în raport cu sistemul hegelian Acesta din urmă este adesea văzut ca o întoarcere la metafizica dogmatică prekantiană și ca un argument decisiv indică atitudinea negativă a lui Hegel față de teoria cunoașterii Adevărat, Hegel a refuzat să „învețe să înoate fără să coboare în apă”, dar acest lucru încă nu este suficient pentru a-l numi dogmatic, la fel cum cuvintele sale pline de mândră conștiință de sine despre puterea cunoașterii nu dau dreptul la face acest lucru Filosofia lui Hegel trebuie să aibă o bază epistemologică, fie și numai pentru că a ieșit din școala lui Kant și o presupune În plus, „Fenomenologia spiritului” sa este Biblioteca Runiverse de natură epistemologică, deoarece în cea mai mare parte reprezintă o critică a diferitelor puncte de vedere cognitive Logica sa, după cum am văzut, este un sistem unificat de dezvoltare a categoriilor De asemenea, este caracteristic faptul că Hegel a numit lucrurile-în-sine Nichtse* Dar pentru noi, în acest caz, este deosebit de important ca spiritul în Fenomenologie să fie mișcat de contradicția dintre subiectiv și obiectiv, până când va cunoaște obiectele propriului său produs în lume Hegel, în opinia noastră, nu este un dogmatist, iar pentru el spiritul semnifică nu o ființă transcendentă, ci o totalitate-valoare, care singur poate justifica „ceea ce este”, justifica viața Aceasta, la urma urmei, era sarcina lui principală Valoarea-agregat trebuie înțeles ca un echilibru al dezvoltării, ca rezultat al acesteia În ea trebuie să căutăm sensul întregului proces, nu ca sens al realității transcendente sau empirice, ci ca sens al realității adevărate În acest sens, spiritul este întreaga realitate El reprezintă soarele care încălzește procesul lumii cu razele sale – el este adevăratul vinovat al realității, dar nu ca o „cauză țintă” directă și trecând peste toată realitatea Nici spiritul „în sine”, nici realitatea empirică ca atare nu sunt reale Numai combinația lor dialectică, doar lumea valorilor realizate și în permanentă realizare, poate fi numită pe bună dreptate realitate Astfel, se dovedește a fi real; Este cea mai apropiată combinație de interior (spirit în sine) și extern (realitatea empirică) După cum știți, Hegel a negat cu cea mai mare hotărâre împărțirea în interior și extern Potrivit lui, totul adevărat este ambele împreună Doar ceea ce este „activ” ca interior și își găsește o expresie exterioară pentru sine – numai aceasta este realitatea [ / ] Deci, în Hegel nu există nici o realitate care să rămână neschimbată și constant egală cu ea însăși, nici dualismul a două lumi existente, adică nici una dintre acele condiții care l-ar putea obliga logic pe Hegel să recunoască totul ca esențial sau neesențial Formarea și schimbarea-dezvoltarea reprezintă pentru el astfel de categorii, a căror putere este supusă chiar și absolutului însuși Conceptul de aparență, pe de altă parte, are un înțeles complet diferit în sistemul lui Hegel, căci, așa cum vom vedea mai târziu, nu sunt lucruri misterioase în sine cele care „apar” în el, și nu pur și simplu fenomene în sensul înșelăciunii , care ar putea fi degradate la nivelul unor simple exemplare ale unui gen sau depreciate complet ca „doar un fenomen” Realitatea noastră, realitatea vieții noastre de zi cu zi, este pentru Hegel doar lumea conștiinței obișnuite, pe care Fenomenologia Spiritului o numește plată, în timp ce Hegel a *) Nichts - înseamnă „nimic”; Nichtse este pluralul acestui cuvânt Biblioteca Runiverse în vederea realităţii cunoaşterii absolute Tot sistemul este scris din acest punct de vedere Astfel, ar fi o mare greșeală să identificăm realitatea sa cu realitatea în sensul obișnuit al cuvântului Realitatea empirică în ansamblu nu poate fi considerată nici rezonabilă, nici nerezonabilă Trebuie să o privim rațional, apoi partea neprețuită din ea cade, apoi ne va apărea în forma sa actuală, adevărată, adică ca realitate „Cine privește lumea rațional, se va uita la el rațional” *), Acest lucru ne oferă și principiul selecției Pentru a distinge realitatea empirică esențială, valoroasă**) de neesențială, nevaloroasă, trebuie să privim lumea „în mod rezonabil”, adică din punctul de vedere al cunoașterii absolute Iar mijlocul pentru aceasta este metoda dialectică și principiile asociate acesteia Pentru Hegel, adevăratul înseamnă valoros Toată evaluarea se bazează pe metoda dialectică Astfel, această bază de evaluare servește și ca graniță Despre ceea ce se află de cealaltă parte a acestei granițe nu se poate spune nici că este valoros, nici că nu este valoros Așa ceva se află pur și simplu în afara domeniului în care este preocupată filozofia Toate aceste gânduri sunt pe deplin confirmate în lucrările lui Hegel Să ne întoarcem acum de la întrebarea „drept” la întrebarea „fapt” Kuno Fischer a numit pe bună dreptate distincția dintre pur și simplu existent și cu adevărat real „adevărul inimii” logicii hegeliene, iar dovezile în acest sens sunt împrăștiate cu generozitate în scrierile lui Hegel Vă prezentăm aici câteva dintre ele Hegel vrea să cunoască realitatea; din punctul său de vedere, el consideră pe bună dreptate că este de prisos să adauge la cuvântul „realitate” predicatul „real”; căci este de la sine înțeles pentru el că în știință se caută o singură realitate, și anume, neconceput, dar adevărată „În viața de zi cu zi, fiecare invenție, greșeală, rău se numește orice existență infirmă și trecătoare este realitate” [ / , cf / ] El se consideră în dreptul de a-și asuma cunoașterea că „ființa este o parte a fenomenului și doar o parte a realității” [ / ] El se considera cu atât mai garantat împotriva neînțelegerii în această chestiune pentru că, așa cum subliniază [ / ], a delimitat destul de clar în logica sa conceptul de realitate a plecării, existenței etc Diferența dintre conceptul său de realitate și acest concept în vorbirea obișnuită el subliniază [ / ] în logica sa enciclopedică Realitatea obișnuită este echivalentă pentru Hegel cu existența exterioară, senzuală; acesta din urmă este condiționat de o altă existență care „se naște și piere” ·) Philosophie der Geschichte p Cuvântul „care” este subliniat de Hegel ·*) Folosim cuvântul „empiric” în sensul cel mai larg * Biblioteca Runiverse ( / ]*) El numește o astfel de înțelegere a realității vulgară [ / ] În acest sens, judecata caracteristică a lui Heel cu privire la încercarea cinicului Diogene de a-l respinge pe Zenon, care a negat mișcarea * prin faptul că a trecut în tăcere și sfidător de mai multe ori pe lângă adversarul său, este deosebit de interesantă El a numit acest tip de demonstrare sau infirmare a propozițiilor filozofice prin acte de realitate imediată „vulgar” [ / ] În viața de zi cu zi totul este real, dar există o diferență între lumea aparențelor și realitate” [ / , cf / ] Cuvintele „lumea fenomenelor” de aici ar trebui înțelese ca o lume invalidă, doar aparentă * Aceste citate sunt suficiente pentru a ne asigura că confuzia dintre realitatea hegeliană și realitatea empirică este complet inconsecventă cu învățătura lui Dar diferența dintre aceste concepte nu duce încă la o separare completă a ambelor zone Căci „idealitatea” nu este ceva care există în afara realității sau odată cu aceasta, iar conceptul de idealitate primește de la Hegel scopul caracteristic de a fi o realitate adevărată [ / ] Ambele lumi sunt astfel parțial identice Eul este indicat și de sensul conceptului „fenomen” Hegel distinge între două tipuri de fenomene Primul nu are conținut nici în sine, nici „dincolo” de sine; acest gen de fenomene sunt lipsite de orice semnificație și esență și nu prezintă interes pentru filozofie – în cel mai bun caz, ele reprezintă o schimbare obișnuită, în timp ce dezvoltarea le este complet străină [ / ] Cu acest tip de apariții „fără esență” [ / ], o parte din realitatea empirică dispare pentru noi ca nevalidă Hegel numește partea rămasă aspect în sensul esenței care apare „De aceea, esența nu se află în spatele fenomenului sau dincolo de acesta, ci datorită faptului că esența este ceea ce există, existența este fenomenul” [ / ] Hegel s-a gândit astfel să revină lumii fenomenelor drepturile sale El a construit puntea peste care esența metafizică, definită inițial pur formal, a trecut în realitatea empirică, luând din ce în ce mai mult conținut cu fiecare pas și a evitat să devalorizeze lumea fenomenelor O deduce în mod consecvent astfel: esenţa este reală, trebuie deci să acţioneze, căci „ceea ce este real poate acţiona; ceva își dezvăluie realitatea prin ceea ce generează Acest lucru este realizat de esența în spațiu și timp, adică în realitatea empirică Acum putem reveni la problema principiului selecției Am spus deja că acest principiu este dat în caracterul dialectic al tot ceea ce este adevărat și real Acest caracter este cel mai perfect exprimat în cel mai înalt dintre conceptele pure, în ideea absolută Totul real se reduce la un concept și o idee Conceptul este acel „puls interior” care se simte prin „acoperire” *) Hegel are un joc de cuvinte intraductibil: Astfel, întreaga soartă a învățăturii filozofice a lui Lotze s-a dovedit a fi strâns legată de problema scopurilor finale, a valorilor și, în același timp, a „Eului” care constituie o condiție și o posibilitate necesară S-ar părea că, cu o astfel de formulare a întrebării, lui Lotze mai avea un singur pas pentru a se asigura că, în lipsa cunoașterii oricărui alt eu decât cel uman, fie să recunoască lumea ca fiind complet de neînțeles, fie să declare punctul antropomorf de vedere singurul legitim Nici Lotze nu a acceptat, deși a adus un generos tribut ambelor puncte de vedere; le-a unit într-un concept aparte de conjectură, bazat pe credință, în conceptul de „glăubige Ahnung”, care susține toate ideile esențiale ale viziunii sale asupra lumii În cea mai categorică formă, el a respins oportunitatea de a privi în originile pre-lumești și în orizonturile finale ale lumii, în esența ei El este convins că cunoștințele noastre științifice urcă și coboară pe această scară nesfârșită, dezvăluind doar legătura interioară a etapelor individuale [ / ] Aceasta explică ceea ce spune Lotze despre concepția sa filozofică și despre convingerea sa, care nu poate fi dovedită El merge mai departe și afirmă în mod explicit [ / ], „care sunt motivele și de ce se întâmplă sau se face astfel, în loc să nu fie nimic mai bun, și că se face ceva în loc să nu se facă nimic mai bine ” , rămâne veșnic inexprimabil ”(Descărcarea mea M R ) Din punctul nostru de vedere uman, nu numai că suntem conștienți clar de realitate, ci și de posibilitatea ei fundamentală într-o formă complet diferită [ / ] Respingerea cunoașterii absolute nu l-a condus pe Lotze la pesimism; pe Biblioteca Runieri la rândul său, este un optimist al apei cele mai pure și pur și simplu își justifică atitudinea pozitivă față de lume și viață prin încrederea minții în sine și în fundalul lumii deschise nouă Toate acestea le-a unit în conceptul de „glăubige Ahniing” — presupuneri bazate pe credință Pe terenul unui agnosticism limitat, Lotze este totuși convins neclintit de sensul pozitiv al lumii și ne face următorul tablou pe baza presimțirii sale colorate religios Întreaga lume, în înțelegerea sa, se pune imediat în mișcare și devine animată, pentru că și în el materia dobândește o dublă existență: în exterior are anumite proprietăți ale materiei trupești, în timp ce în interior este animată de o adevărată mobilitate spirituală; Pe baza unei înțelegeri activiste hotărâte a lumii, Lotze a ajuns la afirmarea atomilor non-spațiali ca centre de energie spirituală internă [ / ]; deși nu cunoaștem esența acestui gând, acest lucru nu-l împiedică pe filosof, în conștiința apropierii sale de punctul de vedere al mitologiei, să gândească fiecare atom al corpului ca un loc al unei anumite vieți spirituale a lui proprii [ / ] Urmărind cu fermitate ideea temeliei vie a lumii, Lotze spune că lucrurile nu vin la existență dintr-un nucleu imobil și inactiv printr-un fel de substanță, ci există atunci când pot dezvălui substanța în sine [ / ] Astfel, existența cu adevărat și realitatea adevărată ar trebui să fie atrase la noi sub forma activității vieții eterne, un principiu viu, sub forma unei mișcări veșnice de autoconservare [ / ] Opunând energic la o înțelegere pur mecanică, Lotze spune că ideea de pasivitate absolută, chiar și atunci când este aplicată naturii, este greșită, deoarece receptivitatea pură nu se găsește nicăieri; acest lucru se vede clar din faptul că aceeași cauză în cazuri diferite și cu obiecte diferite duce la efecte diferite: un șoc într-un caz aruncă corpul, altul îl face să sune, al treilea se rupe etc , și astfel rezultatul acțiunea, forma ei depinde în mare măsură de natura și opoziția obiectului [ / ] Lucrurile în sine sunt factori care dau naștere la ceea ce numim relațiile lor externe Dar reînviind lumea și ridicând atomii la înălțimile centrelor active și chiar spirituale, Lotze nu a împărțit lumea într-un număr infinit de forțe neconectate, ci a încercat să unească monismul și pluralismul: el recunoaște substanța absolută, dar o recunoaște în primul rând ca fiind aceea care este capabilă de acțiune și viață absolută [ / ], apoi el, amintind de Hegel, o definește ca o idee vie, un sens care nu se descompune în multe gânduri parțiale egale , dar se descompune doar într-o țesătură complexă care se împletește de diverse gânduri de diferite valori și complexitate Astfel, cu toată complexitatea și pluralismul, și în ciuda faptului că procesul mondial este o sinteză a eterogenului calitativ, Lotze obține o unitate vie a lumii; de exemplu, el este gata să compare substanțele elementare ale naturii cu litere și cuvinte, care, combinate, dau expresia unui gând integral și viu [ / ] Biblioteca Runiverse Pe fundalul unei astfel de înțelegeri activiste și spiritualizate a esenței lumii, se evidențiază în mod deosebit viziunea lui Lotze asupra lumii, așa-numitele calități secundare În ochii lui, subiectivismul lumii colorate pe care am creat-o nu îl devalorizează câtuși de puțin: cum evaluăm fiecare floare după culoarea și parfumul ei, fără a-i cere să repete, atât o copie, rădăcina ei, cât și atitudinea noastră față de lumea sub' a calităţilor obiective în toată bogăţia ei ar trebui să fie determinată de propria ei frumuseţe şi strălucire, indiferent de plinătatea cu care se reflectă în ea fundalul Lotze, cu aceeași nehotărâre teoretică, dar și cu toată convingere și entuziasm practică, declară că, în esență, nimic nu poate împiedica ca relația dintre lumile exterioare și interioare să fie determinată în ordine inversă, și anume: a transfera centrul de greutate la plinătatea acestei lumi luminoase și colorate create de sensibilitatea noastră, transformând această lume în țelul pe care se urmăresc să-l servească influențele lumii exterioare, ascunse de noi în esența lor Lotze ilustrează frumos această idee: „la urma urmei, în teatru ne bucurăm de scenă fără să vedem un scop independent în mașinile care o servesc [ / ] Mai departe, filozoful nostru a consolidat în cele din urmă această gândire, exprimată inițial probabil, declarând că adevăratul adevăr al lumii în sensul care se dezvăluie în percepțiile noastre despre ea [ / ]; esența lumii nu este în temelii incolore, ci în toată strălucirea ei, mărturisită de sufletul nostru Astfel, conform învățăturilor sale, omul primește în această lume nu numai un subsol viu etern, ci și o lume justificată în toată bogăția și plinătatea ei, o lume nu incoloră și lipsită de suflet, ci plină tocmai de acele culori care încântă o persoană și sunt create cu participarea lui directă Aceasta a definit clar poziția omului în lume, deja subliniată chiar de titlul celei mai faimoase lucrări a lui Lotze: el este un microcosmos; dar nu este doar un microcosmos, ci parcă în ea se dezvăluie adevărata esență a lumii: natura caută să dezvăluie frumusețea infinită a culorilor, căldurii, mișcării și aromei, dar ea însăși nu este capabilă să realizeze toate acestea , și iată un bărbat, ca cel mai înalt reprezentant ea, și în spiritul său perceptor îi deschide posibilitatea de a-și îndeplini destinul; aici pentru prima dată strădania mută a naturii găsește pentru sine, parcă, cuvinte expresive vii [ / ] De la rolul de produs, omul a avansat treptat la rolul de forță creatoare colaboratoare Potrivit învățăturilor lui Lotze, viața lui este luminată cu cel mai profund sens, pentru că nu numai el însuși, ci întreaga lume este interesată de ființa lui Deși lumea se bazează pe o bază substanțială creativă care animă lumea, creând-o în propriile sale forțe private după anumite legi, cu toate acestea, rolul omului se dovedește a fi imens de mare: recunoscând aceste legi și respectându-le, el trebuie să se străduiască să aducă perfecțiunea tuturor acelor ranguri care provin din el sau în care el ia o parte conștient-volitivă [ / ] Numirea unei persoane, ajutor Biblioteca Runiverse duce la îmbunătățirea lumii; perfecționându-se, acest microcosmos îmbunătățește lumea, cu cât persoana este mai bogată, cu atât lumea este mai bogată Rolul creativ activ al individului în predarea lui Lotze este subliniat și de alte aspecte ale viziunii sale asupra lumii El decide problema nemuririi sufletului în funcție de gradul în care personalitatea și-a îndeplinit scopul în această lume În esență, el a pus adevărul pe calea antropomorfă, declarând că adevăratul, precum și subiectul aprobării necondiționate în general, pentru spiritul cunoscător nu poate fi decât ceea ce este în concordanță cu condițiile necesare stabilite în spiritul însuși / ] În același sens, el trasează condițiile în care ideea lui Dumnezeu ne poate satisface [ / ] Egoul înseamnă că, în rezolvarea problemei sensului, cheia tuturor trebuie căutată în personalitatea însăși În mod firesc, tonul general al sistemului lui Lotze s-a rezolvat într-un optimism deplin Ca urmare a dezvoltării și trecerii prin diverse forme, orice ființă adevărată iese în el adâncită, lămurită și îmbogățită Aceeași cale este urmată de umanitate; calea lui pământească este cu atât mai bogată cu cât istoria nu are o idee excepțională exhaustivă, ci în ea o plenitudine analogă lumii și se desfășoară strălucirea unei vieți omenești largi și diverse [ / ], pentru că omenirea nu este sumă de nenumărate unități indiferente, dar o comunitate adevărată vie indivizi [ / ] Ca particularitate caracteristică, se poate sublinia că Lotze nu crede în îmbătrânirea și declinul inevitabil al popoarelor și este convins de posibilitatea reînfloririi [ / ]; presupune și o anumită legătură între plăcere și moralitate [ / ] Dar acestea sunt detalii, și totul se bazează pe convingerea lui neclintită că sarcina cea mai înaltă și absolut valoroasă este îndeplinită în lume [cf / ] Reînviind ideea hegeliană de a păstra toate valorile pe calea dezvoltării spiritului absolut, Lotze spune că lumea s-ar transforma în prostii dacă am ajunge la concluzia că munca nesfârșită a generațiilor și a epocilor își va da rezultatele doar în viitor; el, dimpotrivă, trăiește prin credința că fiecare ființă va fi răsplătită în funcție de deserturile sale și nimic nu va fi uitat și pierdut Lotze vede semnificația istoriei lumii în realizarea unei lumi ideale în care tot ceea ce este de neatins sau pierdut va apărea și se va uni și totul va fi nu numai pentru cei care vor fi, ci și pentru cei care au fost Extraordinar de interesantă este afirmația lui Lotze că viața va fi întotdeauna în spatele idealurilor, dar că acest lucru nu ar trebui să ne ducă la disperare; si aici nu vede decat pozitivul, pentru ca omul cu adevarat nu infloreste decat in lupta si in mijlocul contradictiilor Vom reveni la această idee, subliniată în filosofia modernă de Hegel și Lotze, în partea sistematică a prezentării noastre Lotze, în învățătura sa, a oferit, deși nu independent de tradiția idealismului clasic, premise geniale pentru o soluție cu succes a problemei sensului vieții într-o formă izbitor de pozitivă Deosebit de importantă, așa cum sperăm să arătăm în partea sistematică a muncii noastre, este ideea lui despre rolul activ al individului în lume Biblioteca Runiverse proces, o înțelegere activistă a lumii și a renașterii acesteia, dar încă Lotze nu rezolvă problema; poate mai corect ar fi să spunem că nu a ajuns la capătul dezvoltării premiselor sale și s-a oprit, din cauza căruia contradicțiile au devenit complet inevitabile În primul rând, pentru rolul individului în procesul mondial, inevitabilele consecințe dureroase s-au relevat din poziția pe care Lotze i-a atribuit-o lui Dumnezeu și unică substanță vie la întemeierea lumii; încercarea sa de a combina pluralismul și monismul nu rezolvă conflictul, deoarece, folosind comparația lui Lotze, se poate spune că, așa cum cuvintele combinate într-o propoziție-gândul încetează să existe separat și își pierd sensul independent, tot așa forțele vii și personalitățile separate se îneacă în absolute și își pierd rolul cosmic Aici, în esență, totul se rezumă la fluctuații: acolo unde interesul pentru principiul viu absolut câștigă, acolo personalitatea se estompează cu atât mai mult și invers În raport cu Lotze, rămân în vigoare toate îndoielile legate de afirmarea principiului substanțial activ, a rolului absolut și independent al individului Încă nu găsim un răspuns la întrebarea de ce, împreună cu un principiu activ viu, au fost necesare aspirații și forțe conștiente umane relativ slabe și ce se întâmplă atunci când acestea nu merg în conformitate cu principiul absolut: dacă sunt neputincioși, personalitatea piere; dacă își păstrează semnificația, absolutul este diminuat și încetează să fie el După ce a relegat rolul cosmic al individului, Lotze cedează în același timp presiunii unor consecințe pesimiste pentru individ din atotputernicia absolutului Deci, de exemplu, într-un singur loc [ / ; srvn tot / ] spune: „spiritul finit se consideră adevăratul modelator al esenţei sale; el crede că o creează prin propria sa activitate de la început până la sfârșit și nu observă că nici în momentul dezvoltării sale conștiente lucrează aproape exclusiv la transformarea superficială a nucleului, pe care a găsit-o în sine în ignoranța sa originea si viitorul lui Istoria omenirii repetă același tablou în sediul lărgit în luna mai Privind mai adânc în această predeterminare a „nucleului” trecutului și viitorului individului și umanității, ascuns individului, nu se poate să nu simtă apropierea formidabilei figuri a fatalismului, aruncată constant de absolut, ca fiind actualul începutul tuturor În cel mai bun caz, o personalitate se va dovedi a fi un mediu pentru trecerea absolutului sau un vas „ascund în sine comorile iubirii, simțul datoriei, sacrificiului de sine, străduința pentru adevăr, frumos,” etc [ ] / ] Din punctul de vedere al rezolvării întrebării despre sensul vieții, ideea sa principală s-a dovedit a fi deosebit de dificilă în viziunea lui despre cunoaștere El a respins hotărât posibilitatea cunoașterii și a luat punctul de vedere al conjecturii, întărit de credință, sacrificând definitiv speranțele de a ridica vălul NDD asupra originilor lumii și asupra scopurilor sale ultime Soluția problemei noastre, ca orice doctrină filozofică integrală, nu este doar un răspuns, ci și o chemare, dar chemarea este puternică doar atunci când deschide sens și perspective care sunt de neconceput fără Biblioteca Runiverse conștientizarea anumitor obiective valoroase Lotze, în schimb, afirmă sensul, vorbește despre perspective, dar care sunt acestea, nu găsim un răspuns la asta nicăieri Între timp, tocmai de la Lotze aveam dreptul să așteptăm un răspuns la această întrebare El însuși spune că ar fi absurd să credem că pot exista scopuri în lume, despre conținutul și implementarea cărora nimeni nu știe nimic; singurul loc pentru existența lor, ca și pentru bunuri, este în spiritul viu și sentimentul vreunei făpturi [ / ] Dar cine le cunoaște? Evident, fie un zeu, fie o persoană Iar Lotze a decis chestiunea în favoarea primei, lăsând a doua ocazie nefolosită, deși avea niște germeni pentru asta Drept urmare, individului a rămas doar cu credința sau „premoniția” că există niște scopuri, că mergem undeva la o distanță necunoscută și dintr-un loc necunoscut și că ceva valoros și absolut important se ascunde în această distanță necunoscută, dar ce, rămâne un mister etern pentru noi Întreaga chemare a lui Lotze s-a transformat astfel într-o chemare de la un început necunoscut la un sfârșit necunoscut și, cu toată profunzimea ei, s-a dovedit a fi complet epuizat și devalorizat Într-o relație strânsă și profundă cu Lotze este filozoful rus Lopatin El, ca și predecesorul său occidental *), se plânge de apologeții științelor pozitive pentru neglijarea lor față de interesele metafizice și cerințele profunde ale sufletului uman Ambii sunt convinși că studiul lumii senzoriale dus până la capăt va duce inevitabil la descoperirea și recunoașterea tărâmului suprasensibil Amândoi respiră un spiritism actualist; apropierea strânsă se reflectă în înțelegerea lor a cauzalității, în ideea unui singur zeu viu ca persoană și o respingere energetică generală a panteismului; Lopatin, ca și Lotze [ / ], insistă că materia este doar un fenomen al suprasensibilului, că este absurd să presupunem mișcare fără mișcare, schimbare fără schimbare, ceea ce, așa cum a exprimat frumos predecesorul său Lotze [ / ] ea, lumea sensibilă este doar „vălul vieții spirituale nesfârșite”, dar, în același timp, amândoi nu sunt înclinați să devalorizeze realitatea concretă și așa-zisa calități subiective Ele sunt asemănătoare cu culoarea generală a învățăturilor lor filozofice și mai ales cu tendința generală către o soluție optimistă a problemei sensului lumii și vieții și cu esența sufletului uman și semnificația sa microcosmică Fireşte, cu o asemenea poziţie de personalitate, Lopatin, ca şi Lotze, nu poate decât să vadă în refuzul de a încerca să pătrundă în lumea suprasensibilului, a transcendentului, o adevărată tragedie a gândirii filosofice moderne [ / ] O trăsătură distinctivă majoră a filosofului rus față de predecesorul său este că Lotze a dat dovadă de o lipsă de hotărâre de a se angaja cu fermitate pe calea metafizicii raționaliste și construiește conjecturi metafizice, susținute de „prevestirea credinței”; Lopatin a acceptat aceste consecințe fără ezitare din punctul principal *) Vezi prefața la și, de asemenea, la Medicinische Psychologie Biblioteca Runiverse viziune și dă construcțiile sale metafizice, văzând în ele cunoștințe reale, fie direct imediat evidente, fie capabile să-și argumenteze fiabilitatea cu cunoștințele matematice În consecinţă, o serie de aspecte din învăţătura lui Lopatin au căpătat un caracter deosebit şi în multe cazuri mai proeminent*) Problema personalității este accentuată mai ales la Lopatin Analizând conștiința imediată, el găsește în ea cu dovezi imediate indestructibile realitatea dată a propriului „eu” și al altcuiva, dar dată nu ca ființă moartă, ci ca activitate creatoare [vezi, de exemplu, / ], relevând în esența sa adevărata rațiune subiacentă întreaga lume și ne obligă să transformăm conceptul de cauzalitate în cauzalitate creatoare Formulând ideea principală a viziunii spiritualiste asupra lumii, el spune [ / ; comp / ]: „Toată realitatea – în noi și în afara noastră – este spirituală în ființa sa interioară; forțele spirituale, ideale se realizează în toate fenomenele din jurul nostru – ele ne sunt ascunse doar de formele percepției noastre senzoriale asupra lor ; dimpotrivă, în sufletul nostru, în experiențele și actele directe ale eului nostru interior, în proprietățile și definițiile sale, ni se dezvăluie o realitate reală, deja descoperită de orice Lopatin, așa cum am menționat deja, este departe de a se gândi să respingă cu totul această lume; el, dimpotrivă, subliniază realitatea acesteia și numește sistemul său spiritualism concret, care ar trebui să sublinieze esența spirituală a întregii lumi fără a o elimina Spiritului uman trebuie să i se acorde un loc foarte onorabil în acest sistem; dacă totul în lume este o manifestare a forței și a puterii spirituale, atunci activitatea este esența personalității, ca factor substanțial, cu atât mai mult Întreaga lume, așadar, este concepută de Lopatin ca un sistem de forțe spirituale, iar realitatea și viața există doar acolo unde există acțiune Este un sistem de centre vii în interior de forță autodeterminată; toată această rețea mereu în mișcare de forțe individuale indică în mod clar forțe și acțiuni universale și ne obligă să admitem unitatea bazei lor absolute, principiul spiritual O astfel de unitate în sine și infinită în productivitatea ei este Dumnezeu, dar nu un absolut abstract, ci Dumnezeu-personalitate, ca „unitatea reală a minții și a voinței”, spune [ / ] Lopatin, încununându-și spiritualismul cu ideea teistă Odată cu această idee, prin tradiție și cu inevitabilitate logică, a venit atât o atitudine pesimistă față de această lume, cât și un optimism nemărginit față de lumea suprasensibilă, afirmarea nu numai a liberului arbitru, ci și a nemuririi personale, precum și păstrarea a totul în esența sa interioară Scopul lumii este tras de Lopatin ca scop al creativității divine, și anume: aceasta nu este creativitatea unei lumi abstracte în general, ci realizarea lumii reale în toată bogăția și plinătatea ei, „deci, purificare și mântuire ·) Pentru mai multe detalii despre Lopatin, vezi art M M Rubinshtein „Eseu despre spiritualismul concret al lui L M Lopatin”, revista Logos, Biblioteca Runiverse conștientizarea anumitor obiective valoroase Lotze, în schimb, afirmă sensul, vorbește despre perspective, dar care sunt acestea, nu găsim un răspuns la asta nicăieri Între timp, tocmai de la Lotze aveam dreptul să așteptăm un răspuns la această întrebare El însuși spune că ar fi absurd să credem că pot exista scopuri în lume, despre conținutul și implementarea cărora nimeni nu știe nimic; singurul loc pentru existența lor, ca și pentru bunuri, este în spiritul viu și sentimentul vreunei făpturi [ / ] Dar cine le cunoaște? Evident, fie un zeu, fie o persoană Iar Lotze a decis chestiunea în favoarea primei, lăsând a doua ocazie nefolosită, deși avea niște germeni pentru asta Drept urmare, individului a rămas doar cu credința sau „premoniția” că există niște scopuri, că mergem undeva la o distanță necunoscută și dintr-un loc necunoscut și că ceva valoros și absolut important se ascunde în această distanță necunoscută, dar ce, rămâne un mister etern pentru noi Întreaga chemare a lui Lotze s-a transformat astfel într-o chemare de la un început necunoscut la un sfârșit necunoscut și, cu toată profunzimea ei, s-a dovedit a fi complet epuizat și devalorizat Într-o relație strânsă și profundă cu Lotze este filozoful rus Lopatin El, ca și predecesorul său occidental *), se plânge de apologeții științelor pozitive pentru neglijarea lor față de interesele metafizice și cerințele profunde ale sufletului uman Ambii sunt convinși că studiul lumii senzoriale dus până la capăt va duce inevitabil la descoperirea și recunoașterea tărâmului suprasensibil Amândoi respiră un spiritism actualist; apropierea strânsă se reflectă în înțelegerea lor a cauzalității, în ideea unui singur zeu viu ca persoană și o respingere energetică generală a panteismului; Lopatin, ca și Lotze [ / ], insistă că materia este doar un fenomen al suprasensibilului, că este absurd să presupunem mișcare fără mișcare, schimbare fără schimbare, ceea ce, așa cum a exprimat frumos predecesorul său Lotze [ / ] ea, lumea sensibilă este doar „vălul vieții spirituale nesfârșite”, dar, în același timp, amândoi nu sunt înclinați să devalorizeze realitatea concretă și așa-zisa calități subiective Ele sunt asemănătoare cu culoarea generală a învățăturilor lor filozofice și mai ales cu tendința generală către o soluție optimistă a problemei sensului lumii și vieții și cu esența sufletului uman și semnificația sa microcosmică Fireşte, cu o asemenea poziţie de personalitate, Lopatin, ca şi Lotze, nu poate decât să vadă în refuzul de a încerca să pătrundă în lumea suprasensibilului, a transcendentului, o adevărată tragedie a gândirii filosofice moderne [ / ] O trăsătură distinctivă majoră a filosofului rus față de predecesorul său este că Lotze a dat dovadă de o lipsă de hotărâre de a se angaja cu fermitate pe calea metafizicii raționaliste și construiește conjecturi metafizice, susținute de „prevestirea credinței”; Lopatin a acceptat aceste consecințe fără ezitare din punctul principal *) Vezi prefața la „Mikrokosmus” și, de asemenea, cu atât mai bine”, și apoi așteptarea unei catastrofe binecuvântate inevitabile și optimismul, justificat prin credința în mersul obiectiv, divin al lucrurilor; ca ca urmare, distrugerea rolului personalității și sensul propriei ei viață și activitate conștientă M l sunt departe de a se gândi să reducă filosofia lui Solovyov numai la aceste concluzii, dar posibilitatea lor nu este întâmplătoare, ci sunt obținute succesiv din două curente în luptă și victoria absolutismului tradițional etico-religios Solovyov a dat idei grozave, planuri grozave; deosebit de mare și valoros este protestul său împotriva unei căi abstracte și apelul său la totalitate Solovyov este profund instructiv în această privință, dar concluziile fatale pe care le-a tras sunt și ele instructive, deoarece sunt caracteristice teoriilor care operează cu conceptul tradițional religios și filozofic despre Dumnezeu și absolut Solovyov nu are antropocentrism, original și a stârnit mari speranțe, dar în teoria sa există două centre, zeu și om, cer și pământ; nu a reușit să le împace, deoarece ambele au fost plasate pe baza aceleiași realități și totul s-a încheiat cu Solovyov sacrificând omul pentru Dumnezeu Problema sensului vieții umane a fost rezolvată fără succes Învățătura lui a devenit nu o filozofie a vieții, ci o filozofie a sfârșitului în cel mai adevărat sens al cuvântului X Problema sensului în predarea transcendentismului religios și filozofic (Bulgakov, Berdyaev) Ceea ce este nu numai inacceptabil, ci în general inexpugnabil pentru opera de subminare a rațiunii în viața religioasă practică, într-o utilizare teoretică pentru care nu a fost destinat, trebuie să conducă inevitabil la consecințe distructive ·) Vezi cap despre Schopenhauer **) Vezi formula principiului necondiționat al moralității, „Justificarea binelui, op VII, Biblioteca Runiverse si contradictii Eșecul unui filosof atât de important ca Vl Solovyov sau Leibniz nu pot fi privite ca fiind produsul greșelilor individuale ale acestor gânditori; greșelile lor sunt de natură organică pentru noi: sunt indisolubil inerente oricărei teorii care încearcă, în persoana omului, să interpreteze lumea din punctul de vedere al lui Dumnezeu și al absolutului, ca origine sau sursă primară: parcă din punctul de vedere al „Dumnezeu sau absolutul din spatele nostru și al lumii” De asemenea, am dori să subliniem aici câteva trăsături complementare, deși cele mai esențiale sunt deja clare dintr-o discuție despre învățăturile lui Leibniz și mai ales Vl Solovyov Toate încercările de teodicee în acest sens, al căror eșec a fost afirmat de Kant [ / ], nu numai că au eșuat, dar nu pot da nimic În toate aceste încercări, totul vorbește despre minciunile țipătoare ale discursurilor pentru Dumnezeu Gânditorul aflat în această poziție se grăbește de la o problemă la alta cu același rezultat: salvând una, o distruge pe alta și nu poate găsi o altă cale de ieșire În această poziție se află Dumnezeu și persoana umană Personalitatea, ca atare, piere inevitabil, pentru că sub Dumnezeu ea devine un apendice complet de prisos, iar lumea capătă un caracter fatalist prestabilit Kant avea profundă dreptate în afirmația sa că, dacă Dumnezeu este cauza atotdeterminantă, ca sursă primară, atunci omul nu poate fi decât un automat, fie o marionetă [ / ] Ceea ce constituie miezul individului, libertatea lui, se evaporă ca fumul Menționarea personalității unei persoane ca un absolut atotcuprinzător poate avea un singur sens, și anume că personalitatea este redusă la un atom strict și invariabil predeterminat și, în plus, izolat artificial, mut în sine și viu numai în măsura în care nu este el însuși , dar generalul Meister Eckhardt era bine conștient de această idee, declarând că orice multiplicitate și individualitate nu poate fi decât o depărtare de Dumnezeu și, prin urmare, este ceva iluzoriu În majoritatea acestor învățături religioase-filosofice, se aude acum mai clar, apoi plictisitor, un ecou al vederii omului ca o ființă „căzută, înrobită de consecințele păcatului” [ / ], iar sarcina ar trebui să fie a-l depăși, a depăși această „durere și rușine” [ / ) - Pesimismul este pe calea unei astfel de viziuni asupra lumii Am subliniat deja că apropierea vizibilă a lui Solovyov de Schopenhauer în descrierea lumii pământești nu este deloc întâmplătoare O serie de scriitori subliniază trăsătura pesimistă a perspectivei religioase; după cum spune Dreve, fiecare religie în esența ei se naște din nevoia de mântuire, din tristețea lumii [ / ] Prin urmare, cei mai consecvenți gânditori religioși și filosofici nu pot accepta această lume și viață fără a cădea în contradicție Orice dezvoltare cu Dumnezeu ca început respiră goliciune deplină, inutilitate, tocmai pentru că este în cel mai bun caz doar o întoarcere la punctul de plecare Dar în întoarcerea în sine se deschide și golul și se obține un suflu de moarte, pentru că Biblioteca Runiverse acolo se anihilează scopul, mișcarea, posibilitatea dorinței Și de aceea, în ciuda anunțurilor magnifice ale vieții veșnice, acolo nu se obține nimic, pentru că totul este acolo; gândul la Nirvana cu pacea ei se sugerează involuntar; toate încercările de indicii pozitive duc la o repetare inutilă a trăsăturilor pământeşti *) Ostilitatea creștinismului față de pământ și viața pământească a fost simțită în mod clar de Nietzsche, care a văzut acest lucru ca pe un pretext pentru discursurile sale dure, iar apărarea lui a pământului a evocat comentarii nu mai puțin dure din Vl Solovyov, pentru că aici s-au ciocnit două viziuni asupra lumii: predicarea pământului și viziunea catastrofală asupra lumii Poziția individului este distrusă, așa cum am observat, de faptul că nu mai este loc pentru libertatea ei: dacă încearcă să facă ceea ce este contrar voinței lui Dumnezeu, oricum nu va ieși nimic din asta; dacă ea face ceea ce este necesar, atunci se va face prin voia lui Dumnezeu Este profund instructiv faptul că Spinoza, care în cele din urmă a construit totul pe conceptul lui Dumnezeu, a vorbit clar și categoric cu negarea libertății, vindecând această rană mortală a omului cu un punct de vedere panteist Omul este doar un modus ca toți ceilalți, el este doar o bucată de univers; ca ființă rațională, el nu se poate ridica la sens și la Dumnezeu decât într-un fel – renunțarea la orice izolare și la propria sa voință, aceasta este conștiința includerii sale într-o legătură absolut necesară Într-o viață umană separată, ca atare, nu există niciun sens; toate scopurile ei stabilite de acesta sunt efemere, întrucât pentru teleologia lui Spinoza nu are loc în nicio fermă; chiar și experiențele emoționale și înseși principiile moralității sunt reduse la un astfel de principiu precum mecanismul pasiunilor și dorința de autoconservare După ce a arătat omului – nu fără ambiguități și nici fără contradicție cu negarea libertății și afirmarea necesității – cunoașterea intuitivă ca mijloc de contopire cu Dumnezeu, el a deschis perspectiva sensului universal, dar numai aceasta, deoarece evaluările umane ale ordinelor etice, estetice etc rămân metafizic nefondate și inactive În ultimă analiză, nici amor Dei intelectualis nu ne salvează de la deznădejde, pentru că atât în conceptul de Dumnezeu, cât și de substanță, se dezvăluie doar un semn al unui principiu atotcuprinzător, auto-crearea sa, ci momentul valorii în acest Monstrul atotcuprinzător, incapabil să ne forțeze să ne îndumnezeim, este complet nefondat Ca urmare, iese la iveală doar o luptă absolută pentru a fi și a existenței de sine și acesta pare să fie sfârșitul întregii epopee a lumii, deși i se atașează predicatul divinității și realizarea armoniei lumii Cantitatea, mărimea, fiind în esență, în sine, nu dau nici măcar o umbră a fundamentării sensului Un nod greu a fost legat pe baza ideii de „Dumnezeu în spatele nostru” în filosofia lui Augustin, precum și în învățăturile altor profesori ai bisericii ♦) Vezi cap despre Solovyov și E Trubetskoy Biblioteca Runiverse Conceptul de libertate i-a provocat o serie întreagă de șovăieli Deja în rândul stoicilor, cu logosul și necesitatea lor universală, determinismul s-a dezvăluit clar, dând naștere unor încercări fără speranță de a salva responsabilitatea individului, pe care o prețuiau foarte mult La Augustin, libertatea și, odată cu ea, responsabilitatea individului și sensul vieții ei, atârnau de asemenea în aer El a permis liberul arbitru numai înainte de cădere, având nevoie de el pentru a face față problemei originii răului în lumea sub Dumnezeu, iar apoi ajunge la negarea lui radicală: în persoana strămoșului Adam, întreaga umanitate are l-am pierdut deja și oamenii nu se mai pot abține să creeze răul și păcatul Îngroșând puterea din ce în ce mai unică a absolutului - Dumnezeu, spune Augustin, sub influența credinței sale atotconsumătoare de foc, nu numai că tot ceea ce nu decurge din credință este păcat, dar merge mai departe: neagă persoanei sens si independenta de orice fel faptele sale morale, de vreme ce nu i se face bine, ci numai lui prin bunatatea Domnului Propunând și condensând una dintre ideile adesea repetate ale părinților și învățătorilor bisericii, Augustin susține că eforturile personalității însăși sunt lipsite de orice semnificație, deoarece totul se face după voia lui Dumnezeu și i-a iertat pe unii dintre ele a propriei sale bunătăți, în timp ce majoritatea s-a dovedit a fi respinsă, dar ceea ce este deosebit de caracteristic acestui punct de vedere - toate acestea se fac complet nemotivat pentru o persoană: atât mântuirea, cât și respingerea s-au întâmplat și se întâmplă în mod egal, atât pe merit, cât și pe nemeritat: Dumnezeu poate astfel să-și arate bunătatea față de păcătos și să nu dea mântuire celui drepți Drept urmare, după cum subliniază pe bună dreptate R Oikep [ / ], Augustin transformă puterea divină în despotism și în cel mai brutal arbitrar Apropo, Luther a intitulat chiar una dintre lucrările sale „De servo arbitrio”, în care demonstrează din punct de vedere teologic că recunoașterea liberului arbitru este contrară fundamentelor religiei, că este pur și simplu fără Dumnezeu Pe acela Zwingli și Calvin au avut același punct de vedere Cu o astfel de înțelegere, se deschide spațiul total pentru nerațiune și nonsens; în loc să justifice eforturile și aspirațiile omului, o astfel de doctrină își întrerupe calea oricăror apeluri vitale, eficiente și introduce fatalismul complet și condamnarea completă a lumii și a vieții ca un arbitrar absurd Severitatea unor astfel de consecințe a fost simțită de Azgustin, care căuta alte modalități de a rezolva această problemă Am văzut deja la astfel de gânditori precum Fichte și Solovyov cum, odată cu creșterea importanței principiului obiectiv, rolul individului și sensul vieții sale sunt reduse Acest lucru este deosebit de izbitor la Fichte (în direcția ultimei perioade a filozofiei sale) Dar subminată într-o astfel de învățătură – cu ideea „Dumnezeu în spatele nostru” – este însăși ideea lui Dumnezeu Oricât ar rezista, problema răului din lume duce la aceasta: în prezența lui Dumnezeu, răul este de neînțeles Cu diavolul, bunătatea este de neînțeles Încercările mai mult sau mai puțin ingenioase de a explica răul în spiritul slăbirii lui, astfel încât să nu interfereze cu ideea lui Dumnezeu continuă să fie făcute până la nivelul nostru Biblioteca Runiverse zile *) și toată lumea face o impresie foarte grea, complet artificială, care nu elimină deloc nedumerirea care trăiește de altădată: gândul absurd al vinovăției lui Dumnezeu pentru tot ce se întâmplă, pentru rău și pentru toate ororile lumii și viața cu Dumnezeu ca prim principiu, ne urmează neapărat pe călcâie nu doar cu o înțelegere grosieră, ci și cu o interpretare mai rafinată Până la urmă, chiar referindu-se la om și la lumea creată tot răul, nu trebuie uitat că simpla existență a acestor imperfecțiuni ridică întreg complexul de îndoieli [ / ] Argumentul notoriu al lui Seneca [ / ], complet uzat de secolele următoare, că soarta și Dumnezeu dau încercări oamenilor buni pentru ca virtutea lor să nu se stingă, în esență doar respinge întrebarea fatală despre responsabilitatea celui mai înalt putere, despre de ce nedivin sau chiar nu chiar divin: de ce omul a fost creat în așa fel încât are nevoie de rău și suferință pentru a menține un spirit viu în sine Boehme, aceste gânduri au condus, după cum se știe, la justificarea răului ca un adaos necesar la Dumnezeu; a încercat să deducă și binele și răul din același principiu fundamental; Leibniz a cedat ideii jalnice că Cel Atotputernic beneficiază de rău [ / ], și prin aceasta a documentat întreaga tragedie a poziției gânditorului profund în acest scandal al filosofiei, creată printr-o încercare de a explica inexplicabilul (cu ideea de „Dumnezeu este în spatele nostru”), Și în vremea noastră, se pot evidenția aceleași încercări fără speranță ale scriitorilor religios-filosofici gânditori Ținând cu fermitate conceptul de Dumnezeu ca bază pentru construirea unei viziuni asupra lumii, S N Bulgakov [ / ], de exemplu, realizează clar că un credincios nu poate recunoaște existența independentă în spatele răului și, în același timp, nu o poate atribui lui Dumnezeu; și astfel, căutând o cale de ieșire, dă următoarea construcție extraordinar de artificială: „Există numai bine”, și tot ce nu este bun nu este Cu toate acestea, nu este nu înseamnă neapărat nu în sensul absenței totale Răul poate fi considerat ca fiind omis sau strecurându-se în univers Tocmai nu se datorează, actualizării acel nimic din care a fost creată lumea ” Creatorul a indicat acestei baze pământești rolul unui început pasiv, ascultător, dar a ieșit din ascultare Astfel, auzim limpede ecoul vechii credințe că rădăcina răului este în libertate, dar totul rămâne totuși gândul că ijce este același, iar acest început există și este subordonat lui Dumnezeu, deoarece numai El există și, prin urmare, fie nu este atotputernic, fie vinovat; dar pe lângă toate, nimicul notoriu încă mai reînvie din istoria veche, care este încă ceva Toate aceste contradicții produc o impresie cu atât mai dureroasă, cu cât și viața vorbește despre ele, că acestea sunt nedumeriri nu numai de teorie, ci și de realitate, care încearcă să se bazeze pe aceeași idee a principiului Dumnezeu-original, luminat de secole, „Dumnezeu este în spatele nostru” Acolo *) Vezi fascinantul articol al lui L M Lopatia „Probleme urgente ale gândirii moderne”, „Probleme de filosofie”, S N Bulgakov „Sofianitatea creaturii”, ibid , , II Comp de asemenea Lossky, The World as an Organic Whole, ibid , (cartea ), pp - Biblioteca Runiverse în viață, gândul unui creator conștient trebuie să nască adesea și așteaptă mii de nedumeriri, în frunte cu aceeași întrebare, de unde vin răul și nedreptatea, războiul, boala, suferința, prostituția, distrugerea etc să stea lângă patul copilului bolnav sau pe moarte sau să vadă copii umflați de foame și frig, mici făpturi nevinovate mâncate de război și de viață, fără îndoială și-a strâns mâinile de mai multe ori, repetând cu disperare, de ce, de ce toate acestea, cine are nevoie Iată deja referiri la căile inscrutabile ale absolutului vor suna ca o batjocură, forțându-ne să numim gânduri jalnice despre liberul arbitru și despre creatorul lumii Ele evocă revolta pe care Dostoievski o exprimă atât de profund în imaginea lui Ivan Karamazov Răzvrătirea lui împotriva lui Dumnezeu – dar tocmai pe fundalul ideii „Dumnezeu în spatele nostru” – este umană clară și inevitabilă Nu numai după imaginea lui Ilyusha Singirevg, al cărui suflet a fost corupt și amărât în copilărie de abuz și sărăcie, această insultă vorbește; ea continuă Cum spune Yves Karamazov, unde se poate găsi justificare pentru suferința copiilor nevinovați „pentru păcatele părinților” „Este imposibil ca un nevinovat să sufere pentru altul și chiar și pentru un astfel de nevinovat ” Rebeliunea lui Karamazov este teribilă pentru că este de înțeles și de aceea este puternică Atinge însăși esența problemei, când, în fața ochilor mamei unui copil de cinci ani, dintr-un protest ireconciliabil și resentimente față de un proprietar vânat de câini la voia unui proprietar de teren, acesta trece până la gândul final că nicio armonie, nici un absolut nu va face inexistente ororile și poluarea de odinioară: ofensații vor pleca, mormintele vor crește, dar ideea de imoral, de brutal va rămâne; pe albul strălucitor al hainei noii vieți divine vor rămâne urme sângeroase de victime nevinovate, inutile; vom veni în lumea nouă mântuiți, dar pătați; ideea de dreptate nu ne poate permite să uităm trecutul „În sfârșit, nu vreau ca o mamă să-l îmbrățișeze pe chinuitorul care și-a sfâșiat fiul în bucăți cu câinii Ea nu îndrăznește să-l ierte Este imposibil să uităm în spatele tuturor acestor strigăte neauzite ale unei mici făpturi către „Dumnezeu” pentru ajutor, el, bătându-și pieptul sfâșiat cu pumnii, într-un „loc ticălos”, și, în vremea noastră, sute de mii de copiii, zdrobiți de război, au strigat și strigă zadarnic către „Dumnezeu”, iar lumea plânge cu lacrimi de sânge, ascunzându-și fața și ochii, ca să nu vadă ce este Toate aceste gânduri ne umplu conștiința, mai ales în vremurile noastre, care se sufocă în sânge, supraviețuind masacrului unor naționalități întregi, cunoscând armate întregi de copii seduși de crime și vicii de stradă Crește astfel o mare vinovăție, dincolo de puterea de a înțelege mintea și de a zdrobi toate încercările de a înțelege lumea – teoretic – de la Dumnezeu ca prim principiu Ne duce la concluzii grav blasfemiante, de care nicio complexitate nu ne poate salva, parcă ·) Srvn carte Iov, cap XIV: „Nu acoperi pământul cu sângele meu și strigătul meu să nu se oprească Ochiul meu cade spre Dumnezeu, pentru ca omul să se certe cu Dumnezeu, ca om cu aproapele” M M Rubinshtein — Biblioteca Runiverse au fost sinceri și talentați, pentru că minciuna stă chiar la rădăcină Această mare minciună constă în faptul că, în utilizarea teoretică a conceptului de Dumnezeu ca punct de plecare, suntem forțați să comităm acea „îndrăzneală fără margini” împotriva căreia Spencer s-a supărat profund [ / ], aceasta este o minciună de discursuri pentru Doamne, acestea sunt discursuri pentru El din buzele noastre umane și mintea noastră umană Această minciună se simte deja în contradicțiile pur logice pe care le obțin filozofii care teoretizează conceptul de Dumnezeu Gândindu-ne la Dumnezeu în toată plinătatea lui, noi în același timp nu putem face acest lucru fără a-l limita, pentru că orice definiție duce inevitabil la delimitări și limitări; chiar şi indicaţia de nelimitare se leagă logic Dumnezeu este cu atât mai slăbit când o persoană îl înțelege pe el, gândurile sale etc , ca în propriul portofoliu; ce mândrie incredibilă de gândire trebuie să avem pentru a porni pe această cale, mai ales pe fondul aparentei noastre neputințe de a face față unui simplu suflet uman La urma urmei, pentru aceasta noi înșine trebuie să fim un zeu, prin urmare, implicarea parțială pentru o astfel de cunoaștere a unei ființe superioare și a gândurilor sale nu numai că nu este suficientă, dar chiar trebuie să te ridici deasupra lui Dumnezeu în esență cu gândurile tale; este clar că, având în vedere alcătuirea noastră umană, toate acestea nu ar putea decât să degenereze în antropologie grosolană, ascunsă și în disprețuire a ideii de Dumnezeu Haosul și contradicțiile - și cele mai flagrante și mai dureroase sentimente religioase - sunt absolut inevitabile aici Imperfecțiunea lumii și a omului impune inexorabil ideea imperfecțiunii creatorului lor Atribuirea voinței, dorințelor, planurilor, planurilor lui Dumnezeu spune clar că îi lipsesc multe, iar acesta nu mai este un zeu Posibilitatea unor asemenea absurdități a fost evidențiată de mult aici: de exemplu, celui atotputernic i se dă sarcina de a deveni rău și demon; dacă o împlinește, nu este un zeu: dacă nu o împlinește, nu este atotputernic; dacă Dumnezeu nu se gândește la toate stările sale, trecute, prezente și viitoare și, mai mult, la toate și la toate, atunci nu este atotștiutor; iar dacă gândește totul, atunci nu este infinit etc [ ] Luând conceptul de Dumnezeu în sensul tradițional, suntem inevitabil teoretic în pericol de a distruge posibilitatea unei relații personale cu el; isi pierde orice sens: libertatea mea este de neconceput, pentru ca altfel s-ar putea intampla ceva ce nu era prevazut si nedeterminat de vointa lui, si ar fi fie ignorant, fie nu atotputernic, fie amandoua impreuna; dar și orice rugăciune, milă, iertare etc duce din nou la neconcordanțe, pentru că un zeu care a avut milă ar fi deja un zeu care a ținut cont de un motiv anterior necunoscut lui, sau anulat, și-a negat propria decizie Nu se trag concluzii mai puțin ciudate cu privire la viața pământească și la lume: Învățăturile filozofice religioase nu acceptă lumea, ele, așa cum spunea Nietzsche, sunt „susținători ai sudoarei” și poartă antipatie față de pământ, dar alături este o predicare a iubirii pentru aproapele, care ne este dată, pentru că, în această lume, și prin iubirea față de aproapele, dragostea pentru aceasta este dictată lumii; la ordinul balnearului Biblioteca Runiverse În esența ei, vorbim despre o poruncă nu numai de salvare a sufletului, ci și de o anumită persoană umană vie, chiar sacrificându-se pe sine; porunca „să nu ucizi” vorbește și despre păstrarea unei anumite vieți, și nu doar a sufletului,' pentru că poate fi ucis doar spiritual, iar acest lucru este interzis de alte porunci În cele din urmă, în veșnicele referiri la lumea „cealaltă” și în respingerea indignată a acestei lumi păcătoase, se aude nu numai cea mai înaltă virtute creștină, smerenia, ci și cel mai înalt viciu, mândria, absența smereniei autentice în fața lui Dumnezeu și a credinței în el, pretenția cea mai înaltă: suntem trimiși aici doamne, dar ne amintim de oameni care sunt îmbrăcați modest, dar se plâng că ținuta lor este săracă, și sunt dornici de catifea și brocart, cer o altă lume și încearcă să plece postul unde sunt plasate Ne gândim în zadar să obținem fericirea prin auto-îngropare [expresia lui Fichte, vezi / ] Cealaltă parte este, de asemenea, contradictorie: ideea de sfârșit, desăvârșire este încorporată în ideea lui Dumnezeu, dar tocmai din acest motiv i se adaugă aroma Nirvanei *), în timp ce împărăția strălucitoare a lui Dumnezeu ar trebui să fie viața veșnică, o cale de ieșire din întuneric la lumină Visele „împărăției lui Dumnezeu” în acest sens, visele „sfârșitului”, sunt în esență vise ale apariției acelei împărății de basm, unde totul va îngheța în momentul în care ajunge la punctul său cel mai înalt: un divin , dar regatul adormit: „bucătarul a adormit stând la sobe, focul a adormit ca în clipa aceea, mirele a înghețat cu o perie lângă cal, consilierul a rămas cu degetul ridicat etc ”, totuși, ei ar trebui să dispară toate În capitolul despre Vl Solovyov a menționat deja că în filosofia sfârșitului este loc doar pentru mijloace, dar nu există loc pentru „eu”, pentru persoana care nu se poate împăca cu această situație În această atmosferă, întrebările tragice, chinuitoare ale eroilor lui Dostoievski sunt destul de înțelese Iată rebelul Ivan Karamazov care exclamă: „Nu am suferit din același motiv, pentru a îngrășa armonia viitoare cu mine, cu răutatea și suferința mea” „Ascultă: dacă toți trebuie să suferiți pentru a cumpăra armonia veșnică cu suferința, atunci ce legătură au copiii cu asta, spuneți-mi, vă rog?” Aici Ippolit Terentyev, un omuleț, geme: „Și să fie ordonată (conștiința umană) de această putere superioară să fie distrusă pentru ceva și fără să explice măcar de ce este necesar; Lasă să fie, recunosc Dar din nou, eterna întrebare: de ce a fost necesară suferința mea? Nu poți să mă mănânci fără să-mi ceri laude pentru ceea ce m-a mâncat! Când mândria i-a șoptit lui Karamazov: „Trebuie doar să distrugem ideea lui Dumnezeu în umanitate, asta este ceea ce trebuie să trecem la treabă”, greșeala fatală aici nu este în a cere distrugerea ideii lui Dumnezeu , dar în declarația: - în ceea ce spun ei - despre ideea lui Dumnezeu în general, în timp ce vorbesc ♦) Când citești pe Solovyov, Berdyaev, Bulgakov și alții, tonurile pesimiste fac involuntar să te gândești la Schopenhauer și la budism Toate sunt asemănătoare cu ideea de a „salva” lumea Pesimismul creștinismului a fost remarcat de Schopenhauer; vezi, de exemplu, „Die Welt ais Wille” , p Comp de asemenea II despre legătura cu Quizism Biblioteca Runieri ar trebui să fie despre distrugerea ideii lui Dumnezeu „în spatele nostru” și ca un factor care poate fi folosit teoretic La ce concluzii duce acest întreg lanț de nedumeriri, permițând adăugarea unui număr mare de verigi noi, sperăm să arătăm mai târziu Între timp, să observăm doar că în atacurile înfocate ale lui Nietzsche asupra „celului dincolo” s-au scos la iveală nu numai trăsăturile ostilității dezgustătoare față de creștinism a gânditorului „nefericit”, precum Vl Solovyov, dar în ele, pe de altă parte, a aruncat săgeți bine îndreptate asupra celor care, prinși de o mândrie teoretică exorbitantă, s-au angajat să vorbească pentru Dumnezeu, despre gândurile sale Pentru ei, cuvintele indignate ale lui Nietzsche nu le cad în sprânceană, ci în ochi, când exclamă furios în semn de protest; „Era un om și doar partea săracă a unui om și a mea”, pentru că numai gândurile unui om despre virtute și perfecțiune au fost puse în el și totul altceva a fost scos, și așa se face această „lume inumană dezumanizată” contradictorie sa dovedit [ / ] Întrucât orice libertate cu absolutul lui Dumnezeu „în spatele nostru” devine de neconceput, iar orice adăugare și creare a noului se transformă într-un reproș lui Dumnezeu pentru incompletitudine, este clar că fie personalitatea este distrusă, așa cum se întâmplă cu unii gânditori în nume a triumfului ideii de Dumnezeu, sau omul se ridică la Dumnezeu, dar apoi Dumnezeu și devine redundant Printre scriitorii religioși și filozofi care sunt apropiați de acest din urmă punct de vedere, se pot indica gândurile interesante ale lui N A Berdyaev [ ] El a răspuns cu mare sensibilitate la toate aceste contradicții și cu mult curaj a încercat să schițeze eliminarea lor În primul rând, el notează clar [ ] în învățătura religioasă tradițională natura mântuirii, care este inseparabilă de asceză? ideea principală a operei sale fascinante și motivația titlului ei - sunt convins că doar stadiul negativ este epuizat de misterul mântuirii, dar, pe lângă acesta, există sarcini pozitive ale ființei și ale vieții; el nu respinge ideea mântuirii, dar Evanghelia nu a spus totul conform învățăturii sale, a dezvăluit doar un punct negativ; întrebarea etapei pozitive, care constă în crearea noului și a neprevăzutului, rămâne deschisă Și în aceasta autorul își propune să vedem înțelepciunea divină, pentru că dacă Evanghelia ar da definiția lor, atunci creativitatea și-ar pierde inevitabil caracterul și s-ar transforma din nou în ascultare [ / ] N A Berdyaev subliniază [ / ] absența eroismului creator în morala creștină tradițională: „morala tradițională a lumii creștine este burgheză în sensul cel mai profund al cuvântului”, morala creștină a smereniei și ascultării este insuficientă, nu toate valorile vieții sunt dezvăluite în ea Lucrarea spirituală a smereniei și ascultării sunt doar momente ale căii, în timp ce scopul este în crearea unei noi vieți Prin aceasta, Berdyaev, fără îndoială, a călcat cu hotărâre peste tradiție, neputincios Biblioteca Runiverse răsuciți cu viața, pentru că ea s-a oprit doar la negare și în viitor nu era viața veșnică cea care era promisă, ci moartea veșnică sau Nirvana Dar acest scriitor a mers mai departe la o altă consecință necesară, fără de care prima ar fi complet devalorizată pentru individ Referindu-se la antimoniul divin de nerezolvat, la misterul lui Dumnezeu, el deschide sfera individului pentru creativitate și pentru a-i satura întreaga viață cu un imens sens profund, idee pe care o considerăm a fi principala pentru construirea unei înțelegeri de viață, deși, așa cum vom vedea mai târziu, o abordăm dintr-o cu totul altă latură și fără accesorii teoriei religios-filosofice Berdiaev învață [ / ] că „nu numai omul are nevoie de Dumnezeu, ci și Dumnezeu are nevoie de om”, văzând în aceasta taina Dumnezeului-om În înțelegerea lui, viața nu mai este o luptă goală cu păcatul, o încercare de a reveni după lungi rătăciri dureroase la ceea ce era deja acolo - un gând care mortifică complet orice sens - ci este creativitate, crearea a altceva, „continuare a creației” O persoană nu mai este un mijloc, nu un interpret gol, nu un ilot, el acționează ca un co-creator El deja prin apariția sa în lume și viață marchează „o revelație profitabilă în Dumnezeu” [ / ] Dumnezeu şi omul luaţi împreună sunt mai mult decât un dumnezeu [ /] Conform învățăturilor lui Berdyaev, un act creator presupune pe o singură bază mulți creatori liberi și independenți și astfel este fundamentată posibilitatea existenței unei mase de personalități umane „împreună cu Dumnezeu” [ / ] „Nu poți crede în Dumnezeu”, spune el [ / ], „dacă nu există Hristos Și dacă există Hristos, atunci Dumnezeu nu este un stăpân, nu un domn, nici un conducător autocratic — Dumnezeu este aproape de noi, oameni El este în noi și noi suntem în el Dumnezeu însuși este un om — aceasta este cea mai mare revelație religioasă, revelația lui Hristos Odată cu Hristos, autocrația lui Dumnezeu încetează, căci omul, fiul lui Dumnezeu, este chemat să participe direct la viața divină Se instituie un fel de punct de vedere „constituțional” asupra lumii și vieții: „omul este mântuit, dar Dumnezeu este limitat” – aceasta este consecința de care nu pot scăpa astfel de învățături *) Berdyaev dă o idee grozavă în încercarea sa de a înțelege omul ca factor co-creator, co-creator, dar în același timp a păstrat baza tradițională creștin-filozofică, iar conceptul său despre Dumnezeu se dovedește a fi complet tulbure și insuportabil; este împovărat cu toate vechile consecințe, înmulțite cu poziția cu jumătate de inimă a autorului, *) Vechile încercări de a se gândi la Dumnezeu ca fiind limitat au luat această formă La urma urmei, cărțile sacre de mai multe ori atrag ciocniri între Dumnezeu și Satana Nu numai în Goethe Mefistofel face o afirmație binevoitoare că îi place să converseze din când în când „mit dem alten Negrn” – cu un bătrân – și într-adevăr conversa, dar Satana L-a ispitit pe Hristos; in carte Iov menţionează şi conversaţiile dintre Satan şi Dumnezeu; Aici, Satana este considerat a fi departe de a fi complet pasiv în raport cu Dumnezeu: Dumnezeu îi reproșează lui Satan că (Cap II) „m-a entuziasmat împotriva lui (Iov) pentru a-l distruge nevinovat” Biblioteca Runiverse a te gândi la zei și la un mare zeu este, până la urmă, încă un absolut autentic, adevărat Gândul nostru nu se împacă cu ideea unui Dumnezeu care a creat, dar „nu l-a desăvârșit” și a apelat la rezervele umane, care au limitat autocrația și au implementat sistemul constituțional Acesta nu mai este un zeu, ci un zeu Oricât de drăguță ar fi ideea de creativitate în Berdyaev, a scriitorilor care se bazează teoretic pe ideea lui Dumnezeu ca pe un adevărat sursă, fără îndoială, cei care, precum S N Bulgakov, sunt mai consecvenți tind să nege rolul creator al omului Așadar, Berdiaev și Bulgakov dezvăluie două extreme fără speranță ale lui Vl Solovyov, oricât de interesante și semnificative ar fi învățăturile lor În ciuda descoperirii posibilităților pozitive, vocea obligatorie a sursei originale este auzită clar în învățătura lui Berdiaev El vede „doom” atât în geniu, cât și în sfințenie [ / ], iar spiritul de catastrofitate, născut din temelia rădăcină a filozofiei sfârșitului, nu-l părăsește, el prefigurează viitorul catastrofismului [ / ] Spre deosebire de starea de pocăință a scrierilor lui S N Bulgakov, Berdiaev aude spiritul unei vieți viguroase, un apel, dar este înecat continuu de tonuri mai profunde pesimiste: vede un mare eșec în cultură; filozofia și știința, în opinia sa, au arătat un eșec în cunoașterea creatoare a adevărului; arta a suferit-o pe tărâmul frumosului, familia și viața sexuală sunt perdanți în munca creativă a iubirii „Cultura cristalizează eșecurile umane”, spune el, rezumandu-și concluziile [ / ] — Și peste tot există un gând care dezamăgește o persoană când autorul stigmatizează altruismul drept morală burgheză, când o persoană, acest angajat al lui Dumnezeu, împărtășind cu el triumful creativității, caracterizat drept „rușine și durere” [ / ] Doar dezamăgirea profundă și aroma aceleiași viziuni nedemonstrabile, dar și catastrofale incontestabile asupra lumii l-ar putea determina să reînvie imaginea ciudată a unui muzhedeva, a unui androgin Nu a înțeles și nu a acceptat familia, nu a acceptat sexul, pentru că toate acestea respiră această lume și, prin urmare, nu se încadrează în învățătura lui, care este încă legată de ideea unei alte lumi Și s-a răzvrătit împotriva lui Dumnezeu pentru această lume și a arătat răzvrătire Factorul obiectiv câștigă până la urmă, dar am văzut deja că acolo unde, ca la Hegel, o persoană scoate doar castane din foc pentru altcineva, sensul vieții sale nu poate fi găsit Principiul cel mai înalt, desigur, poate fi un sens universal universal, așa cum este subliniat de învățăturile religioase și filozofice, dar nu salvează situația, pentru că atunci sensul este inerent în noi ca întreg și în noi ca parte, independent de noi, dar atunci nu avem absolut nimic al nostru; în aceea în care suntem o persoană specială, „eu”, ne găsim abandonați Prezența conștiinței de sine în acest caz înseamnă un chin teribil, pentru că în mod inevitabil judecăm și evaluăm, și stabilim obiective și ne căutăm pe ale noastre, și cu atât umbrem mai strălucitor toată inutilitatea și lipsa de sens a „Eului” nostru, ca și cum fiecare degetele noastre, părul etc ar fi înzestrat cu conștiință de sine Biblioteca Runiverse Ne rămâne doar să adăugăm o indicație la concluzia că păcatul principal al unor astfel de învățături este încercarea constant repetată de a rezolva problema lumii și a vieții printr-un singur factor, în cea mai mare parte o idee morală colorată religios; toate acestea trebuie inevitabil să dea naștere unei îngustime fără viață, care este deosebit de dureroasă pentru individ În esență, de exemplu, un moralist îngust este puțin mai puțin periculos decât o persoană imorală: cel din urmă distruge într-un mod direct, în timp ce primul distruge în același mod, dar într-un mod indirect, prin aceea că el absolutizează o parte în loc de întregul, nu are plenitudine, nici viață, nici personalitate și dă vii morților; și el este cu atât mai periculos pentru că își luminează greșelile cu autoritatea unei slujiri divine sau mai înalte în general XI Apologia vieții pământești în filosofia eroismului estetic (Nietzsche) Filosofia lui Nietzsche a ocupat un loc unic printre doctrinele filozofice majore În timp ce toate învățăturile pe care le-am considerat au căutat și, în felul lor, au descoperit sensul vieții în direcția ființei transcendente sau a datoriei transcendente și, în funcție de aceasta, au recunoscut-o sau au negat-o, Nietzsche le-a înfruntat pe toate într-un opoziție fierbinte, de foc El a avut o viziune deosebit de clară asupra deprecierii valorii vieții pământești și a rolului individului, care a urmat inevitabil punctul de vedere transcendent, și a acționat ca un reprezentant al poziției extreme opuse În filosofia sa a răsunat vocea unui apolog al vieții pământești, profetul ei Oricât de mult a ezitat Nietzsche, dorința de a înălța viața și de a înălța omul s-a manifestat peste tot în el Nietzsche însuși spunea [ / ] că ruptura cu Wagner și antagonismul cu viziunea lui Schopenhauer asupra lumii a relevat în mod clar propria sa sarcină de viață, sarcina de a justifica viața în toate formele ei, fără a exclude manifestările ei cele mai teribile, ambigue și false, ca despre aceasta în forma condensată, după însuși filozof-poet, ar trebui să depună mărturie conceptul elementului „dionisiac” Nietzsche apare în adevăratul său sens atunci când apare ca un profesor de viață; acest lucru este dovedit nu numai de învățătura sa, mai ales în perioada centrală a operei sale, ci și de forma dominantă a majorității lucrărilor sale Este mereu agitat, mereu elevat, mereu înclinat spre aforisme și imperative, nu numai pentru că așa era firea lui de scriitor, ci și pentru că întrebările filozofice care l-au agitat nu au fost niciodată pentru el întrebări pur teoretice, rodul unei minți reci Acestea erau întrebări de viață practică care prezentau un interes vital pentru omul lui Nietzsche și, discutând despre ele, el vorbea întotdeauna ca un profesor de viață, ca un reformator al vieții și, poate, parțial din această cauză, vocea lui a sunat de exaltare și profundă emoţie Referitor la cea mai semnificativă lucrare Biblioteca Runiverse „Așa a vorbit Zarathustra” Nietzsche, după spusele surorii sale, a afirmat direct că scopul acestei creații este acela de a servi drept ghid către o nouă viață [ / ] În lucrarea însăși, el pune în gura lui Zarathustra cuvintele: „Vreau să-i învăț pe oameni sensul ființei lor” [ / ] Și multe din învățăturile eului filosof-poet devin clare doar când ne amintim că el a vrut să fie nu numai un profesor de viață, ci că a acționat ca un apărător de foc al pământului și al vieții pământești Dintre numeroasele lucrări ale lui Nietzsche, avem dreptul să-i propunem „Also sprach Zarathustra” și „Wille zur Macht”, cu atât mai mult cu cât, așa cum spune Foerster-Nietzsche [ / ], Zarathustra se numără printre lucrările lui fratele ei, cel mai legat de personalitatea autoarei și cel mai însuși Nietzsche spunea că imaginea lui Zarathustra nu este nici pe departe întâmplătoare și chiar i-a apărut în vis când autorul era încă copil În „Ecce homo” [ ] / ], privind înapoi la creațiile sale, filozoful nostru ridică acest produs cel mai înalt al creativității sale, declarând că a adus omenirii cel mai de preț dar dintre toate comorile care i-au fost prezentate vreodată Poziția centrală a „Also sprach Zirathustra” și a „Wille zur Macht” înrudit este confirmată și de numeroasele coruri de voci nietzscheene, subliniind că în aceste lucrări Nietzsche a aruncat în cele din urmă rămășițele dependenței de influențele străine și a devenit complet el însuși Astfel, toate aceste motive confirmă pe deplin dreptul nostru, în întrebările despre sensul vieții, de a apela pentru un răspuns în principal la aceste două lucrări, ca la Evanghelia vieții a lui Nietzsche [ / ] Găsind o modalitate de a rezolva întrebarea adevăratului sens al vieții, Nietzsche s-a confruntat cu diverse răspunsuri gata făcute, consacrate de secole și mii de ani de tradiție Ele au fost purtate de religie, filozofie și, în cele din urmă, tradiția vieții însăși în forma sa polisilabică Apropiindu-se de ei cu o nevoie furtunoasă de viață, de strălucire, de strălucire, Nietzsche a îndurat de la toți o singură impresie de cea mai profundă dezamăgire: în loc să justifice și să clarifice sensul vieții, a văzut în toate aceste învățături dezmințirea completă, și chiar și eliminarea directă a pământului și a tot ceea ce este pământesc Și așa poetul-filosoful nostru, într-un năvălire furtunoasă indignată, foarte departe de liniștea filosofică și explicată doar prin pasiunea arzătoare a unui reformator înflăcărat și îndrăgostit de viața umană, a căzut cu toată forța talentului său distrugător asupra religiei, filozofia aproape la ea și tot ceea ce se afla în calea lui spre îndreptățirea pământului și a vieții pământești Arzând în flăcările temperamentului său furtunos, Nietzsche anatemizează în primul rând quietismo sub toate formele lui Deja aici se dezvăluie unul dintre izvoarele campaniei sale împotriva majorității învățăturilor religioase și filozofice tradiționale El îi stigmatizează drept nebuni nu numai pe cei liniștiți, ci și pe toți acei înțelepți care predau „vegherea de dragul unui somn bun” [ / ] Consideră fundamental falsă orice afirmație și străduință pentru o statică Biblioteca Runiverse poziţie În toată lumea, un singur lucru i se pare indiscutabil dovedit, că această lume nu se oprește niciodată și nicăieri pentru mult timp [ / ] În acest sens, Nietzsche acționează ca un predicator necondiționat al heracliteului „totul curge”, și este posibil ca în ideea sa enigmatică a veșnicei întoarceri, ostilitatea față de imobil să fi jucat un rol important Cât de gelos păzește Învățătura și viața sa din introducerea unor astfel de elemente statice, eul poate fi văzut din faptul că el, în ciuda impulsului său ireprimabil către un nou tip de persoană ca scop, în principiu se răzvrătește brusc împotriva oricărei stări de scop, care ar putea fi considerată drept ultima etapă, ca stare statică [ / ] Străduindu-se să ia prezentul și refuzând [ / ] să-l sacrifice pentru viitor, Nietzsche, desigur, apără cu ardoare sensul și valoarea realizării lumii în fiecare moment al Astfel, în înțelegerea poetico-filozofică a vieții a lui Nietzsche, totul a intrat în luptă și mișcare neîncetată și tocmai aceste „punctuații”, și nu orice scop sau stare unică, este ceea ce singur merită epitetul de realitate [ / ] Inspirat de neliniștea sa interioară, ostilitatea față de orice pace, deși divină, și dragostea arzătoare pentru pământ, Nietzsche trage nori de săgeți în religie și simte o sete de nestins să o lovească acolo unde poate Nu numai că este uimit în persoana lui Zarathustra că sfântul bătrân care l-a întâlnit nu a auzit încă nimic despre moartea lui Dumnezeu [ / ], dar se străduiește să risipească ca fumul, ca o înșelăciune grea, distrugătoare, și legenda a lumii de altă lume, divină El rostește un discurs acuzator aprins împotriva predicatorilor din lumea cealaltă, botezându-i cu numele „Hinterwel-tler”, el dezmintă triumfător zeul lor și caută să descopere în el o persoană și, în plus, „doar o biată părticică a unei persoane „, și el numește lumea cealaltă în limbajul său specific „entmenschte umenschliche Welt (o lume inumană lipsită de caracter uman) [ / ] Este destul de de înțeles că, dacă ideea lui Dumnezeu este capabilă în ochii lui Nietzsche să facă totul drept strâmb [ / ], el simte suflarea morții în discursurile despre o altă lume și în predicatorii vieții veșnice și a Împărăția lui Dumnezeu numai mesagerii ei; el îi stigmatizează drept calomniatori ai vieții, identificând conceptul de evlavie cu cel de oboseală și moarte [ / ] *) Și Nietzsche însuși ne oferă un răspuns clar și direct la întrebarea ce îi inspiră discursurile indignate și sarcasmele otrăvitoare împotriva predicatorilor „vieții veșnice” și a tot ceea ce este legat de ideea lui Dumnezeu, în special cea creștină sprach Zarathustra” îi explică eroului său că Dumnezeu nu marchează doar limitarea îndrăzneală a supraomului și devine un obstacol pe drumul său eroic, ci marchează rezultatul oboselii și respingerii acțiunii și vieții De aceea îi impune Zarathustra ·) „Dumnezeu pe cruce este blestemul vieții”, spune Nietzsche în Wille xur Macht, W X, , într-un atac acut asupra creștinismului Biblioteca Runiverse pecetea răului și a ostilității față de om: în cuvintele sale, această idee conține chintesența învățăturilor despre „cel, complet, imobil, saturat și trainic”, conținea gândul stingerii voinței, dorința de valori și creativitatea veșnicului nou Fie ca această mare oboseală să rămână pentru totdeauna departe de mine! exclamă Zarathustra [ / ] În general, Nietzsche vede în ideea că Dumnezeu întoarce spatele vieții și se străduiește să caute legile comportamentului și vieții sale în spatele lui [ / ]; Numai asta ar fi suficient pentru a-l face să respingă cu hotărâre această idee: nevrând să sacrifice prezentul pentru viitor, ar fi de acord cu atât mai puțin să-l subordoneze trecutului Dar religia în aceste aspecte ale învățăturii sale nu a fost și nu merge singură, iar Nietzsche cu aceeași furie incontrolabilă cade asupra filosofilor, mai ales cu învățăturile de natură abstractă transcendentală, pentru că ei au înălțat și produsul unui „corp bolnav și un duh bolnav”, „rai și ceresc”, lumea „cealaltă” [ /έ] completând toate acestea, ca o consecință firească, umilirea vieții reale și a omului Nietzsche identifică adevărata lume a filozofilor și a predicatorilor religioși cu „erlogene” Welt” (lumea obținută prin minciuni), iar el numește idealurile idoli [ / ] Astfel, Nietzsche a respins categoric încercarea de a rezolva problema sensului vieții pe baza unei filozofii transcendente, abstracte El a respins filosofia ca pe o „școală de calomnie” a vieții, a văzut în istoria ei o continuă „furie ascunsă împotriva vieții, împotriva premiselor ei, împotriva simțului valorii vieții, împotriva mijlocirii pentru viață” [ / ] Desigur, furia lui Nietzsche a fost transferată pe drumul către știință Zarathustra, avertizând împotriva cărturarilor, spune: „Ei au ochii reci, uscați, pentru ei fiecare pasăre este smulsă și fără pene” [ / ] Dintre toate aceste erori, imoralistul Nietzsche recunoaște moralitatea ca fiind cea mai fatală De aceea a pus figura lui Zarathustra în centrul operei sale, conform lui Foerster-Nietzsche [ / ], pentru că a vrut să pună în gura celui care era vinovatul de fundamentală soluția unei ghicitori fatale răul, creând doctrina luptei dintre două principii, binele și răul În cuvintele „trebuie” el a văzut o punte către cealaltă lume pe care o ura și un mijloc de a slăbi și îngusta viața pământească El reunește religia, filosofia și morala sub un singur concept de forme decadente ale spiritului uman [ / ] -filozofia etică împotriva ei însăși, Nietzsche le reproșează filozofilor acestei tendințe nihilismul, crezând că orice sistem etic de evaluări duce inevitabil la distrugerea vieții; el neagă reprezentanților unor astfel de învățături chiar și puritatea gândurilor și a credințelor și vede rodul în dorința oamenilor virtuoși pentru o altă lume dorința interesată de a primi o răsplată pentru faptele și meritele lor: pentru faptul că urmează virtutea, deși, după Nietzsche, le doare dureros piciorul [ / J ! Vrei Biblioteca Runiverse plată pentru virtute și rai pe pământ și veșnicie pentru ziua ta de azi ” [ / ] În loc să perfecţionăm o persoană, după poetul-filosoful nostru, se obţine doar slăbirea lui: morala completează opera distructivă a gândirii religioase-filosofice abstracte şi subminează însăşi rădăcinile vieţii [ / ]; acesta este nihilismul cu care Nietzsche acuză religia, filozofia și orice orientare transcendent-etică a gândirii Toată istoria în ochii lui Nietzsche este experimentală, o infirmare a ideii așa-numitei ordini morale mondiale [ / ] Întreaga cale a moralismului este atrasă de el ca un plan înclinat de slăbiciune și declin al spiritului uman Atinsă limita extremă, „ultima” persoană va fi complet devastată spiritual; se va transforma într-o creatură disprețuitoare, din sufletul căreia toate gândurile și înțelegerea iubirii, creativității, dorul de ceva mai înalt, de „stele” vor fi gravate O singură dorință jalnică pentru slaba sa invenție, din fericire, îi va rămâne [ / ] Dar Nietzsche respinge hedonismul obișnuit cu aceeași severitate: în explicațiile sale la predicile lui Zarathustra, el subliniază că casta maeștrilor va renunța la fericire și va acorda dreptul la aceasta în întregime turmei, oamenilor de jos [ / ] Rupând toate firele care, din punctul său de vedere, ar putea întârzia și împovăra dezvoltarea și înflorirea omului nou, Nietzsche este gata să ardă în spatele lui toate punțile care leagă omenirea de trecut, pentru că vede în dominația vechilor tradiții , parcă, puterea morților; cu profundă amărăciune ironică spune în cap „Pe pământul educației” prin gura lui Zarathustra despre scriitorii moderni și chipurile lor; ele îi apar ca inscripții strâns umplute și semne ale timpului trecut, iar deasupra primei, noi icoane sunt suprapuse în al doilea și al treilea strat „Toate timpurile se bârfesc unul împotriva celuilalt” în sufletul oamenilor moderni, ținându-i cu tenacitate în mâini și puterea lor [ / ] de a merge înainte și de a crea una nouă Nietzsche părăsește fără regret calea recunoștinței istorice, văzând în ea doar o povară agravantă pe umerii unei persoane Închinarea sa față de greci și lumea antică stă în acest caz complet separată și se explică nu prin conștiința legăturii istorice, ci prin recunoașterea absolută, independentă de istorie, a valorii lumii antice grecești Recunoștința și compasiunea au fost pentru autorul lui Zarathustra deficiențele fundamentale ale omului Declarând un război fără milă slăbiciunii, decadenței și apologeților lor, Nietzsche vede în compasiune doar o sursă de prostie și amăgire [ / ] Compasiunea este privită de el ca un simptom viu al declinului, iar în lupta împotriva slăbiciunii și a declinului, el este gata să ia măsurile cele mai decisive, indignat de creștinismul ca religie a sclavilor și a celor slabi: toți cei slabi trebuie să piară și ei trebuie ajutat în asta Pentru a ilustra starea de spirit a lui Nietzsche împotriva slăbiciunii, este caracteristic faptul că el, un individualist și un admirator al suveranității individului, este gata să acorde societății dreptul de a lupta împotriva degeneraților și bolnavilor terminali Biblioteca Runiverse oamenii le aplică, dacă nu respectă interdicția de a fi rodnici, castrarea În efortul de a mătura focarele de slăbiciune, el nu s-a gândit la problema eredității și, încrezător în infailibilitatea ideii sale radicale, care l-a sedus și pe Schopenhauer, el face apel la distrugerea raselor decadente, este gata să distrugă Europa și zdrobește fără milă tot ceea ce poartă sistemul de sclavie și evaluări ale sclavilor Deja din această scurtă privire de ansamblu asupra rebeliunii lui Nietzsche împotriva religiei, filosofiei, moralității și principiilor tradiționale conexe, devine clar în ce direcție ne va conduce calea prevăzută de Nietzsche Ridicând de la o persoană o obligație după alta, o legătură după alta, el proclamă sarcina marii eliberări a personalității umane și, mai ales, de autoritățile pe care aceasta le poartă în sine: eliberarea de sine este primul și principalul scop Dar acest scop în gura lui Nietzsche este foarte departe în conținut și consecințe de ceea ce gândirea religios-filosofică veche de secole a pus în aceste cuvinte Aici el cheamă la răsturnarea tuturor tradițiilor, și mai ales a celor religioase și filozofice, la o revoltă împotriva autorităților, a legii, a legilor, la o reevaluare a tuturor valorilor [cf / și / ] Toate acestea luate împreună au distorsionat și denaturat natura naturală a omului și l-au transformat într-o făptură neînsemnată, caricaturală, bolnăvicioasă, slabă, amărâtă împotriva lui însuși, plină de ură față de stimulii vieții, plină de neîncredere în tot ceea ce este frumos în viață și promite fericire Este pur și simplu un adevărat „păcătos crescut de preoți” [ / ] Pentru a-și iniția eliberarea din toate aceste lanțuri, o persoană trebuie să înceteze să se mai teamă de propria sa umbră; lasă-l, învață Nietzsche, doar să se gândească la asta și să înțeleagă că toate acestea sunt opera propriului său spirit; a rămas sărac pentru că și-a permis luxul de a fi prea generos, uitând de el însuși și admirând cu dor ce a dat și a creat el însuși și ceea ce era de drept; lasă-l să recunoască în sine vinovatul necazurilor și nenorocirilor sale și toate autoritățile și legăturile care l-au îngăduit vor dispărea ca prin farmec [ / ] La urma urmei, spune Nietzsche [ / ], nimănui nu i-ar trece prin cap să-și considere stomacul ca fiind al altcuiva, de exemplu, divin; de asemenea, este absurd să vezi în gândurile, aprecierile, etc , ceva „inspirat” sau coborât din cer, „inspirat de Dumnezeu” Nietzsche cheamă omul să se cunoască pe sine și să devină o ființă absolut liberă El desenează un ideal în formă de cămilă, leu și copil și cheamă la transformările existente ale spiritului [ / ]: arată puterea și rezistența reală, ca o cămilă, devină curajos și liber în tine, ca un leu, și cu îndrăzneală, naivitate, afirmă-te categoric ca un copil mic Zarathustra îi recunoaște egali doar pe cei care își determină propria voință și resping orice urmă de supunere [ / ] Dar aceasta este doar partea negativă a eliberării și pentru a găsi cheia adevăratului sens al vieții și pentru a-și lumina rolul vieții cu acest sens, Nietzsche oferă unei persoane un ghid care Biblioteca Runiverse îl va ajuta nu numai să-și spargă vechii idoli, ci și să-și elibereze drumul și să meargă înainte cu o conștiință clară și liberă Deja din lupta furioasă cu elementele abstracte ale religiei, filosofiei și științei, se poate concluziona unde va deschide Nietzsche acest ghid Privind în sine, Zarathustra-Nietzsche declară hotărât: „Trupul sunt eu în toate curbele ființei mele și nimic altceva dar sufletul este doar un cuvânt pentru ceva ce aparține corpului” [ / ] În opoziție directă, diametrală, cu tradiția religios-filosofică și bisericească, inversând situația istorică, Nietzsche proclamă un corp sănătos o „minte mare”, a cărei voce este singura menită să rezolve cu adevărat problema sensului vieții, ca toate ghicitorile lumii în general, la fel ca vocea unei persoane bolnave și relaxate corp, modelat în ideea unui spirit abstract pur, indus în eroare, creând o idee absurdă de „rai”, menită să înlocuiți ideea de pământ și ucideți viața „[ / ) ;> ) ; ) ;") „Rückerinnerungen, Antworten, Fragen, W II, , „Sonnenklarer Bericht, W III, „Ueber die Bestimmung des Menschen, W III: i) ; ) ; ) ; *) și SL ; ) ; ") ; ') ; ) ; ®) si a mancat „Despre hotărârea cărturarului, W I: i) ; ) : ) ; *) ; s) ; ) ; ') ; ) ; ») si ci ; ; ; U) ; ') ; ·') ; M) ; > ) ; »«) „Life & Letters, I, / „Sistem de învăţătură morală,W Il,*) ; ) ; ) ; ) ;') ; «) ; ') : ) ; °) ; ) ;«) ; ) ;» ) ;W) ; este) ; >>) ; K) „Fundamentele dreptului natural, W Il, „Principiile epocii prezente, W IV: t) и сл ; ) „Redon națiunii germane, W V; t) si ci ; ) Guy și - Hegel și timpul său, Lask - *) Fichtes Idealismus and die Geschichte, fol ; ) Logik der Philo- Sofia, Dostoievski - Însemnări din casa morților, ed Marx, , James - „Universul dintr-un punct de vedere pluralist”, Dicționar enciclopedic Brockhaus, v S anshey - „Quod nihil scitur”, , p Simmel - „Hauptprobleme der Philosophie”: *) ; ·) ; ') Ind e l b și d - „Preludii”; *) ; ) R Oyken - "Die Lebensanschanungen der grossen Denker", va : *) stare la vzd ; ) ; ') ; *) S N Bulgakov - i) Filosofia economiei", ; ) Problemă transcendentală religie, Problema filozofiei, , IV, fol ; ) Sofianitatea creaturilor, ibid , , II-III, și urm Dühring - "Der Wert des Lebens", ed a III-a, : i) ; "") ; ) ; *) ; ·) ; ®) ; h) ; ) ; "") ; »°) ; ll) și urm ; "") ; ) în următorul; *") ; *') i ; ï ) ; "') ; "") ; "") ; "") ; ") ; ) ; ) ; ') PO; i) ; ) ); ") ; "") ; "") ; „) ; >>") ; h ) ; j) și următoarele; *) ; * ) ; ") ; ") ; ' ) ; ) şi următoarele; *°) ; *") Lucretius - Der rerum naturea: i) I, ; ) , şi următoarele; ') III, ;*) III, etc ; "") III, ; ) V, și urm Yarotsky - J) „Idealismul ca factor fiziologic”, ) Religia cu biologic punct de vedere logic Vezi declarația sa directă, p *) citez din pr Medicus · ® Detalii Рунверс K ep н B — „Problema datoriei” Note *) — The World as Wille and Comparison : l) Il ; ( ) II ; ») I ;*) tu vei; ») I : β) I ; ) I :») I : ') II ; ») I : Ч) li : ) I ; '·') în ; H) ; ») II ; »«) I , § ; ») I : ') II ; ») II : »') I ; >) „Apiiorismcn zur Debonswci shcit, W IV ” „Paranes și Maxime ” W IV, „*) Delirul nocturn al fiinţei şi strigătul voinţei zum Deben, W V, ) Epiphilosophy, W Il, Rikkert - *) Limitele formării natural-științifice a conceptelor, - , ) Despre conceptul de filozofie Logos , I, 'Ilyin „Justificarea lumii în filosofia lui Hegel”, „Probleme ale filosofiei” II-Sh: ) ; ) Kotlyarevskpy - Filosofia sfârșitului Jurnalul „Întrebări de filosofie” , IV 'Le i b i i c **) — Ocrotirea lui Dumnezeu *) , § vezi de asemenea § ; ) § , ; ) § , : ") § , : *) § și el - și urm : ") § , ; ') § ,' „- Reflecţii asupra doctrinei unui singur spirit universal: i) ; ) și următoarele „Începutul naturii și al harului: *) (§ și urm ): -') § , ; ) , pagina Zl „Monadologie: *) § , ; ) § Scrisoare către Thomasius, p Srvn Tlieodicee Ed Reclam I; *) ; I V § , : ) § (aleasă op p ): „) § , ; b) § , ; ") § , ' „ Discurs despre metafizică: ) § , ; ) § , p Fol celt — Λ Schopenhauer, ed a -a Cicero - „ ) cu fato” , N A Berdyaev - „Semnificația creativității”: i) : ) ; ) ; *) ; *) ; „ ") - ; ; ) ; "") , > n) ; "") ; ") ; i ) și ; „ ”) ;”) Nietzsche ***) - AIso sprach Zaratustra, W VID: >) ; - ; ) XVII; Aproximativ ; s) prefaţă, „) : „Von den Dclirstühlen der Tiigend" ) ; ”) : , ”) ; i”) ; ”) ^- : > ) ; ”) ; "") XXVIII; ") ; "") ; i?) : ) ; | ) - ; ) (Von den Mitleidigen) '-i) vorbire "Drci Verwandlungen"; : ) ; ") - ; ") ; ") ; ) ; d) vorbire Von der drei Bõson; ") ; "") ; ) ; &) și ; ) ; ") ; Ί ; ") ; I) ; "") ; " ) ; ">) ; ") ; ) - , ) XXIX, ") Nachlass, Ville zur Machi W i) X, ; ) IX, ; ') IX, : ") IX ; ") X, ; p) IX, , ') X, ; ') IX, : °) IX introducere la cartea a II-a; io) IX :U)IX, :i )IX :")IX, ; "") L\, ;") X, ;, "")X; , ") IX, : ") X, ;") X, ; IX, ;-' ) X, : ) IX, : ) IX, ; ') IX) ; ") X, ; ; ) X, ; a") X, , ">) X, ;¡>i) ; )χ, -, ) χ,{χ>; ") X; ■ : ·■") IX, : ") IX și „Ecce homo, W XI i) : ) , ) Menschlichcs Allzumenschliches, W III Vcrsuch ciner Selbstkritik WI ·) Citat din Reclam **) Citez nu zbr sochin , ed Moscova Psih Societate ***) Citez din Tacshenausgabe -■·· Biblioteca Runiverse Aristotel — Etica Perov Radlova, L Kant - Ueber den Optimismos r ' „— Religie innerhalb *):*) ;e) prefaţă, p VI; ) ibid , p VSh; ) r , p ; ·') R , pagina , Popular Schriften Ed Kantgeselschaft l) - ) ; ) ; ) ; "") ; ") :') ;') Antropologie Ed Filozof Bibi ; „Kritik der praktischen Vcmunft: i) , nota Il; ) ; ) (p ); ) : s) (p ): ") (p ); ') , (p ); ")p ;') p ; i") (p ): O) : -*) p „Kantsbriefc Inselverlag , p XIX Kritik der reinen Vcrnunft : ) ( ) Lotze - Mikrokosmo s ( ) II: ') ; ) ; ) : ') : "") ; e) ; ') ; : ') : ') : ) Mikrokosmo s I ) ; ) : ) ; ') ; ) : ") ;') ;') Metafizică Pililos Bill, i) : ) : vezi limitarea omului” cunoaştere, p , , : ) : ) І „ Prinzipien der Etliik (adj la Metaphysik) ') ; ) ; > ; ) , ·■■) Medic „Molid” M Рубинштейн „Valoarea lui Hegel și personalitatea devalorizată” studii de mestecat Vol ІѴ H și Hegel Naturphilosophie W Vol VII „W II ) ; ) : ) ; ) : s) : O) ; ') ; «) ; e) ; , „W IV:i) ; ) — ; ) : ) исл WVi) : ) şi ; ) ; ) ; ') „W XV W VI ) ; ) ; ) ; ) π ; ) :«) ; ') ; ') ; ») ; °) : M) , «) Philosophie der Ueschichte; i) ; ) : ) : ) ; ·) , e) ; ) , ") ; ') ; ) : "') : ) ; ) ; ') și urm (ed a II-a) VII ) partea , pagina ; ) § : ) „W XIII ) ; ) ; ) ; ) ; ') ,W VSH ) ; ) ; ) ; ") ; b) „W ) - ; ) ; ) ; ) ; ”) , și urm „W XIV ) urm , ) : ) Lopatin — Sarcini urgente ale filosofiei „Întrebări de filosofie”, „I, ; ) I ; ) I, ; ) I, : =■) I : ") , „Sarcini pozitive ale filosofiei >) II, ) ultimul, capitolul; ) I, cap „Vl Solovyov și E Trubetskoy „Întrebări de filozofie”, V, : Vl Solovyov — Criza filosofiei vest-europene op I „Justificarea binelui Inc op (Ed I), Vol VII ') și următoarele, ) ; ) ; ) : ) și colab : „) : ) ; ") ; "") ; >>") ; ") ; » ) : ) ; ') ; "")'P: e) ; ") ; "") ; ) ; ) ; ) ; ) și urm ') ; ") ; ") ; ; "") ; E) ; ■") : ") ; æ) ; ) „Col op III ; ) ; ) ; ) ; "") ); ") : ') ; ) ; „) ; Yu) ; P) : ) ; ) ; ) ; » ) ; e) ; >>) ; ") ; i") ; ) ; i) ; ) і și sl ) ; ') ; s) ; ") ; d) zyu; ") Zd; a) u ; zo) ; h i) i ; h ) ; m) ; ') „Ivd Duri Biblioteca Runieri Vl Solovyov - Sobr op VI i) ; ) ; ') ; ") ; s) , ") , Colectat op I, ) ; ) ; ') ; ") ; ') ; «) prefaţă;') ; ) ; "") ; *°) ; ") ; ) ; U) DE LA; j), p IV; >>") ; *") , "') ; > ) ; W) şi următoarele; ") „Col op X, *) p XXXVIII '); ) p XXXVII - ) și urm ; «) ; s) ; ") ; ) ; ) ) ) ; ) ; ti) —Scrisorile duminicale E Trubetskoy — Viziunea lumii, Vl Solovyov ■) C, , ) I, ; ) II, ; >") I, M) I, „Premisele metafizice ale cunoașterii, „Prostia lumii și sensul lumii” Întrebări ale filosofului și psiho „ , ') ; ') Kron er - „Filosofia evoluţiei creatoare”, jurnalul „Logos”, , I; i) software; ) Seneca — Von der Vorsehung Fav op ed Reclam, Spencer — Fundamente, Iu si u sZei t er „Nietzsches Aesthetik” *) ; ) - ; ) și Bergson, A - Evolution creatrique ed ( ) ') și ; ) ; ) VI; ") ; ) ; ") și ; ) ; ') ; "") ; „>) ; I) ; > ) — ; ï') ; >>) ; "") ; i') ; K) ; ") ; i") ;") ; ) și ; ) ; ) ; ) ; ") ; ; ) ; ) ^ ; *) SI SL Introducere în metafizică Pe Hesse; anexa la „Timp și libertate testament", ) ; ) ; ) ; <) Essai sur les données immédiates de la conscience, ed a VI-a ( ) !) ; ) ; ) ; ") - ; ) Shn et G G - Fenomen și sens, i) , ) și urm Înțelepciunea sau rațiunea *) Cifrele romane aliniază paginile unui biograf, eseu scris de Radlov Biblioteca Runiverse Alte lucrări ale prof M M Rubinstein: Die Logischen Grnndlagen des Hegelschen Systems und das Ende der Geschichte Inang -Disertaţie, , Freibnrg /Br Ideea de personalitate ca bază a viziunii asupra lumii Moscova, Eseu de psihologie pedagogică în legătură cu pedagogia generală Moscova, Ed a III-a și a IV-a, Zadruga, Istoria ideilor pedagogice Irkutsk, ed a -a Educația estetică a copiilor Moscova, ed a -a, Familie sau educație publică Moscova, ed a -a, Platon profesorul Irkutsk, Fundamentele școlii muncii, ed a II-a Chita, Minnarproo DVR , Complexe de viață în școala muncii a -a ed <Sclav Proev ”, Psihologia și pedagogia tineretului Moscova, ed „Mir ”, I Reprezentări socio-juridice ale copiilor și autoguvernare Moscova, ed „Lege și viață”, Educația sexuală din punct de vedere al intereselor culturale Moscova, ed Mosiedata, Biblioteca Runiverse 